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सस्कृति के आवार पर नव्य-भारत के निर्माण 
मे तत्पर राष्ट-प्रेमियो 
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की सेवा में 


भूमिका 


प्रस्तुत पुस्तक डॉ० मगलदेव शास्त्री द्वारा समाज विज्ञान परिपद्‌, वनारस, के 
सम्मुस दी गई व्याल्यानमाला का निवन्वन हैं। भारतीय कस संस्कृति को तीन 
दृष्टियो से देखा जाता है। एक तो परम्परावादियों की सकीर्ण साम्प्रदायिक दृष्टि 
है और दूसरी इसके प्रतिवाद स्वरूप आ्राधुनिकतावादियो की दृष्टि है जो सारी प्राचीन 
परम्परा को अन्धविश्वास और प्रतिक्रियावादिता ही मानती है। तीसरी दृष्टि 
ऐतिहासिक समन्वय की दृष्टि है, जो प्राचीन तथा नवीन, प्राच्य तथा पाश्चात्य 
को ऐतिहासिक दृष्टि से समन्वित करके भारत के विभिन्न समुदायों तथा घर्मो के 
योग से भारतीय सस्कृति का स्वरूप निर्मित करती है। स्पप्ट है कि यहीं 
वैज्ञानिक दृष्टि संकीर्ण साम्प्रदायिक भावनाओं और विपमताओं को दूर करके 
देश के समस्त समुदायों में एकसूत्रता ला सकती है, सबके अभिमान की वस्तु 
वन सकती है, राष्ट्र में एकात्मता की भावना उत्पन्न कर सकती है और देश की 
अनेक नवीन तथा विपम समस्याओं का समाधान कर सकती है। 
यह समन्वय का कार्य आज ही नही आरम्म हुआ है, वरन्‌ प्राचीन काल से 
ही होता श्राया है। विद्वानू लेखक ने दिखाया है कि परम्परागत हिन्दू धर्म के 
प्रसिद्ध नाम “निगमामम धर्म का अर्थ स्पष्ठत यही है कि इसका आधार केवल 
निगर्मा न होकर श्रागर्मा भी हे शोर वह निगम-श्रागम-र्मों का समन्वित रूप 
है। लेक की दृष्टि में निगम” का अ्रभिप्राय वैदिक परम्परा से है और 
आगम' का अभिप्राय प्राचीनतर भाग्वंदिक काल से श्राती हुई चैदिकेतर घामिक या 
सास्कृतिक प्रम्परा से है। एक शोर देव शौर दूसरी ओर श्रसुर, दास या 
दस्यू जिन्हें अयना. तथा भनिद्धा- श्र्थात्‌ यज्ञ-प्रया और इन्द्र को न माननेवाले 
कहा गया है, एक ओर ऋणगूवेदीय रुद्र तथा श्रनेक वैदिक देवता और दूसरी शोर 
पौराणिक शिव तथा प्रन्य प्रचलित उपास्यदेव श्र कर्मकाण्ड, एक श्रोर करमे 
धौर अमृतत्व तया दूसरी ओर सन्यास भौर मोक्ष की भावना, एक ओर ऋषि- 
सम्प्रदाय प्लौर दूसरी ओर मुनि-सम्भदाय, एक झोर हिसामूलक मभासाहार तथी 
प्रसहिष्णुता घोर दूसरी और पअ्रहिमा तथा तन्मूलक निरामिपता श्रौर विचार- 
सहिप्पुवा श्रयवा अनेकान्तवाद, एक श्लोर वर्ण और दूसरी श्रोर जाति, एवं श्रोर 
पुप्पविध देवता और दूसरी झोर स्प्रीविध देवता, एक ओर कृपिमूलक प्राम- 
| ्यवस्था घौर दूसरी झ्लोर शिन्पमूलक नग्र-व्यवस्था शत्यादि दसद्ध प्राचीन काल 


पी दो सस्वार-पाराशो की शोर संदेत करते है । प्राण, रामायण, महानारत 
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आदि में यक्ष, राक्षस, विद्याधर, गन्धवे, किन्नर, नाग झादि झनेक प्राग-ऐति- 
हासिक जातियो का उल्लेख भी मिलता हैं। निगमागस घर्म का झाधार केवल 
श्रुति न होकर श्रुति-स्मृति-पुराण हे । पुराण शब्द ही श्रत्यन्त प्राचीन सस्क्ृति की 
ओर सकेत करता है। 

अतएवं भारतीय सस्क्ृति के वेज्ञानिक अनुसघान के लिए बैदिक तथा वेदिकेतर 
साहित्य के तुलनात्मक (अध्ययन त्था लोकसाहित्य, लोकव्यवहार और लोकश्रुति 
तथा ऐतिहासिक और प्रागैतिहासिक पुरातत्त्व-विज्ञान, भाषाविज्ञान, मानव-जाति- 
विज्ञान, पुराणविज्ञान आदि अनेक नवीन विज्ञानो के अनुशीलन की श्रावश्यकता 
है। यह कार्य डॉ० मगलदेव शास्त्री जैसे प्राच्य तथा पाश्चात्य विद्या के अधिकारी 
विद्वानो द्वारा ही हो सकता है। विद्वान्‌ लेखक ने अपने अध्ययन को मौलिक 
आ्राधारो पर ही प्रस्तुत किया है, उसमें उत्तनी ही और वे ही वातें प्रस्तुत की 
गई है जो वेद आदि प्रमाणो से प्रत्यक्ष रूप से निष्पन्न होती हैं । किसी 
वात का कल्पना के आधार पर श्रप्रमाणित विस्तार नही किया गया है। इस 
मौलिक अध्ययन का एक आवद्यक परिणाम यह भी हुआ है कि आजकल 
प्रचलित श्रनेक वैज्ञानिक शब्दों के लिये सुन्दर पर्याय प्राप्त हुए हैं। 


भारतीय मसस्क्ृति का सम्पूर्ण विकास ही प्रस्तुत ग्रथ का प्रतिपाद्य विषय है, 
इसके लिये लेखक ने उसकी विभिन्न धाराओं, जैसे वैदिक, औपनिपद, जैन, 
वोद्ध, पौराणिक, सत, इस्लाम श्र इसाइयत पर विवेचनात्मक दृष्टि से विचार 
करने तथा अन्त में उसके भावी विकास पर भी दृष्टि डालने का सत्सकल्प किया 
है । यह कार्य ग्रथ के आठ या नौ खण्डो में पूर्ण होगा। इसका भूमिका खण्ड तथा 
प्रथम खण्ड--वैदिकधारा ही इस समय प्रस्तुत किया जा रहा है। मुझे विश्वास 
है कि भारतीय सस्कृति के अ्र्ययन में यह पुस्तक पथ-नर्देश का काम करेगी 
और भारतीय सस्क्ृृति तथा समाजशास्त्र के, विद्याथियो के लिये तो यह आवश्यक 
पाठ्यग्रथ होगी ही, श्रन्य जिज्ञासु तथा विद्वान पाठक भी इससे लाभान्वित होगे 
ओर इस सेवा का समुचित आदर करेंगे । 


लखनऊ, नरेन्द्रदेच 
तिथि १ जनवरी, १६५६ ध्रध्यक्ष 


समाज विज्ञान परिषद्‌, बनारस 


पस्तावना 


भारतीय संस्कृति का विकास नामक इस ग्रन्थ को प्रायेण श्राठ खण्टों में 
समाप्त करने का हमारा विचार है । भारतीय संस्कृति की वेदिक घारा के 
संवन्ध में उसी के ( भूमिका-खण्ड-सहित ) प्रथम खण्ड को इस समय हम विज्ञ 
पाठकों फे सामने उपस्थित कर रहे हैँ । 


भूमिका-सण्ड ( परिच्छेद १--४ ) का संवन्ध समग्र ग्रन्व से है, केवल 
प्रथम सण्ड से नहीं । 


'. ग्रन्थ की मुख्य विशेषता 


ग्रन्थकी मुख्य विशेषता उसकी रचना के लक्ष्य, दृष्टिकोण श्रौर विषय-प्रतिपादन 
की प्रत्निया या पद्धति में है । भूमिका-सण्ड में विस्तार से इन स्व विपयों 
को स्पप्ट दारने का हमने यत्तन किया है । तो भी इस संवन्ध में यहाँ कुछ 
कहना प्रावएयक प्रतीत होता है । 


इधर कुछ वर्षों से, विशेषत, स्वतन्त्रता-प्राप्ति फे श्रनन्तर, भारतीय संस्कृति 
की भर्चा विशेष रूप से देश में रही है । अनेक ग्रन्य इस फे संवन्ध में प्रकाशित 
हो चुके है भौर हो रहे है । इसपर भी उसके स्वरूप फे विपय में, ऐकमत्य ने 
होकर, विभिन्न दुष्टियाँ ही पायी जाती हैँ । किन्‍्ही किन्‍्ही दुष्टियों में तो झावाश- 
पातात झा प्रन्तर है ॥ 

भारत के राजनीतिक इतिहास मे उंप्रदाय-निरपेज्षता (भ्रयवा संप्रदाय-तम-मात्र) 
ठवा मानवता के सिद्धान्तों के आधार पर लोकतन्यात्मक गणराज्य ” की स्थापना 
एक प्रनोसी घटना है ; न फेबल सेकड़ों वर्षों फे दात्य फे परचात्‌ स्वतन्तता- 
प्राप्ति फे कारप, अपितु अपने प्लाघार-मूत सिद्धान्तों की महत्ता के कारण 
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भी । श्रत उक्त गण-राज्य के रूप में स्वराज्य-प्राप्ति के अनन्तर हमारा प्रथम 


कर्तव्य है उक्त मौलिक सिद्धान्तों के श्राघार पर नव्य-भारत का सुदृढ़ और 
स्थायी पुनरिर्माण । 


परन्तु यह किससे छिपा है कि इधर चिरकाल से सप्रदाय-वाद, जातिवाद तथा 
वर्गंदाद की सकीर्ण और विघटनात्मक प्रवृत्तियाँ भारतीय इतिहास में बरावर काम 
करती रही हैं । सप्रदाय, वर्ण, जाति-पाँति की परम्परागत पुृथक्त्व की भावनाओं 
से परिपूर्ण भारतवर्ष का भ्रभिनव निर्माण विभिन्न सप्रदार्यों और वर्गों में एकसुन्न- 
रूप से व्याप्त , समस्वयात्मक तथा अखिल-मारतीय भावना से युक्त भारतीय 
सस्कृति के आधार पर ही हो सकता है । उसी भारतीय सस्क्ृति के वास्तविक 
स्वरूप श्रौर स्वभाव को समझना प्रत्येक राष्ट्र-प्रेमी का आवश्यक कर्तव्य है । 


ऐसा होने पर भी , जैसा ऊपर कहा है, भारतीय सस्कृति के स्वरूप के 
विषय में , ऐकमत्य न होकर, विभिन्न दृष्ठियाँ ही पायी जाती हैं । 


भारतीय सस्कृति के विषय में अ्रव तक के लेखकों को प्रायेण त्तीन वर्गों में 
वादा जा सकता है-- 


प्रथम वर्ग तो उन सकीर्ण साप्रदायिक दुष्टि रखने वालो का है, जिनके सामने 
प्रगतिशील समष्ट्यात्मक भारतीय सस्क्ृति-जैसी कोई वस्तु या भाववा रह ही नही 
सकती । विभिन्न भारतीय सप्रदायों में भी वे पारस्परिक पुरकता के स्थान में 
समानान्तरता और प्रतिहवन्द्रिता की भांवना को ही सामने रख कर कुछ लिखने 
में प्रवत्त होते हैं । अपने ही सप्रदाय को सर्वोत्कष्ट श्रौर सर्वाश में सत्य मानने 
के कारण, वे दूसरे सप्रदायों फे विषय में न्‍्याय्य वुद्धि से काम नही ले सकते । 


दुसरे वर्ग के लेखक प्राय वे विदेशी विद्वान्‌ हैं, जिन्होंने बहुत-कुछ श्रपने 
राजनीतिक स्वार्थ या अभिनिवेश के कारण, जाने या पअनजाने, भारतीय सप्रदायो 
की ऊपरी प्रतिद्वन्दिता पर ही वल दिया है। ऐसे ही लेखकों के प्रभाव के कारण 
हमारे जातीय जीवन में आये-अनाये, वेदिक-अवेदिक, ब्राह्मण-अन्नाह्मण, वर्णाश्रमी- 
वर्णाश्रमेत्त, हिन्दु-प्रहिन्दू, हिन्दु-मुसलमान, हिन्दू-सिक्ख जैसी प्रतिद्वन्द्री भावनाओं 
ने जड पकड कर नई समस्यायों को खडा कर दिया है ! 


तीसरे वर्ग म॑ उन भारतीय विद्वान लेखको का स्थान है, जो भारतीय 
चिरपरम्परा से प्राप्त जाति - वर्ण - या सम्प्रदाय-मूलक गहरे अ्भिनिवेश के कारण, 
जनता के वास्तविक जीवन के प्रवाह की उपेक्षा करके, बहुत कुछ 'शास्त्रीय 
दृष्टि को ही सामने रख कर भारतीय सस्कृति की एकदेशी व्याख्या में 
प्रवृत्त होने हूं । 


[ है] 


फेवल सास्त्रो में प्रतिपादित, पर व्यावहारिक जीवन से असपवत, संस्कृति को 
संस्कृति कहा भी जा सकता है या नहीं, इसमे हमे सन्देह है। व्यवहारपक्ष या 
जनता-पक्ष की उपेक्षा करके, विशुद्ध शास्त्रीय दृष्टि से किसी भी संस्कृति का ऐसा 
मनोमोहक चित्र सीचा जा सकता है, जिसका भश्रस्तित्व, किसी दिव्यलोक मे भले 
ही हो, इस मर्त्यंलोक मे तो नही हो सकता । फिर, शास्त्रीय अभिनिवेश वाला 
लेखक विभिन्न नप्रदायों का कहाँ तक न्याय-पूर्ण वर्णन कर सकता है? 


इस सबच्ध में हमारा दृष्टि-कोण श्रौर लक्ष्य, दोनो ही दूसरे लेसकों से बहुत- 
कुछ भिन्न हूँ । 


प्रकृत ग्न्च में हमारा प्रयत्न वरावर यही रहेगा कि हम, अपने को मसकीर्ण 
अनुदार भावनाओं से पृथक्‌ रखते हुए, प्रगत्तिणील भारतीय सस्कृति के श्रविच्छिन्न 
प्रवाह श्रौर विकास को इस प्रकार दिखा सके, जिससे--- 


(१) एफ समखयात्मक भारतीय सस्ूकृति के आधार पर हमारे मारतीय 
राष्ट्र को दृढता और पुष्टि प्राप्त हो सके, 


(२) भारतीय ससुझत्ति की प्रगति में, वास्तविकता फे आधार पर, विभिन्न 
सत्रदायों की देन ओर साहाय्य को दिखलाते हुए हम उनमें प्रतिद्वन्द्रिता के स्थान 
मे पूरकता की भावना का विकास कर सकें, 


(३) मंप्रदायों में न॑तिकता, नागरिकता और मानवता की दुष्टि से सहयोग 
फे साथ-साथ, परस्पर समादर झौर सद्भावता की भी वृद्धि हो सके 


(४) सश्रदायों फे स्वट्प और प्रभाव के निरूपण में हम पूर्ण सद्भावना और 
स्याव्य-चुद्धि मे काम ले सके । इस सबंध मे जो छुछ हम लिखें, उसका आधार, 
फैवल पुस्तकाध्ययचत न होकर, ययासभव उनके व्यावहारिक जीवन का श्रान्तरिक 
प्रवेक्षण भी हो। दूसरे शब्दों मे, झास्त्रीय और जनता-गत, दोनों पक्षों को साय 
लेफर ही हम चलना चाहते हूं । 


हमारी दुष्टि में भारतीय सस्ठृति क्री विभिन्न धाराप्रों में पारस्परिक विरोध- 
भात्रता के लए वास्तव मे कोई स्थाव न होना चाहिए। 


हम उन सब को समप्व्यात्मक, अविल्छिन्न-प्रदाहिणी एक ही व्यापक भारतीय 
सम्हत्ति का पूरया और पोपफ समझते हे । 
हमारे लिए वे सत्र घाराएँ, उनका उत्हृष्ट साहित्य और उसके मान्य महा- 


उुले, सव सम्भानवीस और प्रादस्णीय हूँ । 
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हम चाहते हे कि भारतीय राष्ट्र के प्रत्येक व्यक्ति को उन सब में गव॑ और 
गौरव की भावना के साथ साथ ममत्व की बूद्धि भी हो । 


उपयूक्‍त लक्ष्य भर दृष्टिकोण को लेकर ही हम प्रक्ृत ग्रन्थ फे लिखने में 
प्रवत्त हुए हे । 


प्रक्रिया या पद्धति 


ग्रल्थ की विपय-प्रतिपादन की प्रक्रिया या पद्धति के विधय में यहाँ भ्रधिक 
कहने की श्रावश्यकता नहीं है। भूमिका-खण्ड (परिच्छेद ३) में विस्तार से 
इसके सदन्ध में हम कह चुके हे । यह स्पष्ट है कि समस्त भारतीय सप्रदायों में 
एकसूत्र-हूप से व्याप्त समष्ट्यात्मक भारतीय संस्कृति फे विकास के अध्ययन में 
सकुचित तथा अनुदार साम्प्रदायिक विचार-पद्धति से काम ही नहीं चल सकता । 
उसमें वेज्ञानिक चिचार-पद्धति का अवलम्बन अनिवाये-रूप से आवश्यक है। 


वँज्ञानिक विचार-पद्धति का म्‌र्य भ्राधार उसकी तुलनात्मक और ऐतिहासिक 
प्रक्रिया है। किसी विषय के स्वरूप को उपपत्ति और यूक्‍क्ति के सहित समझने 
के लिए हमे उसके इतिहास श्रौर विकास के साथ-साथ उसकी वर्तमान आपेक्षिक 
परिस्थिति को भी ठीक-ठीक जानना श्रावश्यक होता है। 


इसलिए व्यापक दुष्टि से भारतीय सस्क्ृृति के स्वरूप, स्वभाव और विकास 
को, उसकी अत्यत प्राचीन काल से श्राने वाली धारावाहिक जीवित परम्परा को, 
ठीक-ठीक समझने के लिए उसके इतिहास को जानने की अत्यन्त आवश्यकता है । 
इसके लिए स्पप्टत सत्य के अ्रन्वेषण में तत्वर विवेचनात्मक व्यापक ऐतिहासिक चूद्धि 
के साथ-साथ श्रत्य प्राचीन-परम्परागत सस्क्ृतियों के परिज्ञाव की भी श्रपेक्षा है। 


सत्यान्वेषण की भावना से प्रवत्त ऐतिहासिक का कतंव्य है कि वह सब प्रकार 
के पृवग्रह श्रीर पक्षपात से रहित होकर मारतीय सस्क्ृति के विभिन्न कालो की 
वस्तु-स्थिति का निरूपण करे। उसे किसी भी वस्तु-स्थिति को अच्छे या बुरे 
रूपान्तर में दिखाना अपनी न्‍्याय्य-बुद्धि के विपरीत ही समझना चाहिए । 


एक काल को दूसरे काल में अ्रव्ययन या आरोप करने की प्रवृत्ति 
( ठै0बटा70 शा ) श्रवुद्धियुवंक साप्रदायिको के श्रतिरिवत अन्य लोगों में 
भी देज़ी जातो है । सच्चे ऐतिहासिक को इस प्रवृत्ति की झर से श्रपने को 
सदा सचेत रखना पढ़ता है । 

भारतवर्ष में हम लोगो की प्रायेण यही प्रवृत्ति रही है कि हम बडे-बड़े 
धामिक आान्‍्दोसनों को , भ्रवत्तारी महापुरुषों को और बडी-बडी ऐतिहासिक घटनाप्रो 
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को पूर्वापर परिस्थितियों से प्रसवद्ध तया असपुक्‍त अथवा आकस्मिक घटना के 
रूपम॑ ही देखते हैँ । परन्तु वास्तव में महान्‌ आन्दोलनों , एतिहासिक घटनाओं 
श्र श्रवतारी महापुरुषों की पूर्ववर्ती और परवर्ती परिस्थितियों म॑ कायकारण- 
भाव की परम्परा रहती है। वैज्ञानिक पद्धति का कर्तेव्य हैं कि वहू उसका पता 


लगाए भ्रीर उसका निशषण करे 


किसी भी इतिहास के समान ही , भारतीय सस्कृति का इतिहास भी इसी 
प्रकार की कार्यकारण-भाव की परम्पराश्रों से निभित है । वैज्ञानिक पद्धति के 


पु 


भ्रवलम्बन से ही हम उन परम्पराओ्ं का अव्ययन कर सकते हैं । 


भारतीय सस्कृति फे लम्बे इतिहास में काल-मेंद से विभिन्न स्तरों का 
पाया जाना स्वाभाविक है । हमारा कतंव्य है कि हम, न केवल उनके परस्पर 
सम्बन्ध का ही , किन्तु प्रत्येक स्तर की परर्वावस्था और श्रनन्तरावृस्था का भी, 
उन-उन त्रुटियों का भी , जिनके कारण एक स्तर के परचात अगले स्तर का 
आना श्रावग्यक होता गया , पता लगावे। इसी प्रकार एक धाराबाहिक जीवित 
परम्परा फे रूप में भारतीय सस्कृति को हम समझ सकते है । 


उपयुक्त प्रकार फे भश्रष्ययन के लिए यह शअत्यन्त आवश्यक है कि भारतीय 
सम्दृति फे विभिन्न कालो के साथ हमारी न फेवल ममत्व की या तादात्म्य की 
ही भावना हो , किन्तु सहानुभूति भी हो । 


वज्ञानिक पद्धति फे इन्ही मौलिक सिद्धान्तों का अनुसरण करते हुए हम 
भारतीय नमगहति को विभित्र घाराशों का और उसकी लम्बी परम्परा का 
ग्रव्ययन प्रऊुतत बन्‍्ध में करना चाहते हाँ । 


विषय-निर्देश 


ऊपर हमने भारतीय सस्कृति को विभिन्न धाराशो का उल्लेख कया है 
उसका अ्न्निप्राय यही है कि चिरन्तल काल से अविच्दिनत प्रवाह के रूप 
आनेबाली सारतोय सस्कृति की धारा में, भगवती गगा की घारा म॑ मिलने दाल 
सहायक नदियों वी थधाराग्रों के समान, तत्तत्तालीन विशिष्ठ परिस्थितियों और 
प्रापन्यवसाञो से उतने होदेवारी लवीन सास्ठतिक उपचाराजत का समावेश होता 
ग्हा हू । ये उपधाराएँ मूलपारा में प्रप्यक-रप से मिलकर एक होती रही हैं । 
हरहोन सतानअगति-शील मूचबार के साथ विरोध-वाव ने रुसक्र पूदकता मे 
एप में उसको समृद्ध ही बनाया है । 


हि । हे 
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उपवंक्‍्त दृष्टि से ही समष्टि-दुष्टिपमुलक भारतीय सस्क्ृति की प्रगति और 
विकास को दिखाने के उद्देश्य से प्रकृत ग्रल्थ के विभिन्न खण्डों का क्रम हम इस 
प्रकार रखता चाहते हूँ--- 


खण्ड विषय 
प्रथम खण्ड वेदिक धारा 
द्वितीय खण्ड ओऔपनिपद घारा 
तृतीय खण्ड जैन घारा 
चतुर्थ खण्ड बोद्ध घारा 
पंचम खण्ड पौराणिक धारा 
(वर्तमान हिन्दू-धर्म) 
पष्ठ खण्ड सन्त-धारा 
सप्तम खण्ड इसलाम, ईसाइयत, आदि 


प्रष्टम खण्ड सें भारतीय सस्कृति की प्रागंतिहासिक घारा पर दृष्टि डालने 
के साथ-साथ वर्तमान जगत्‌ में भारतीय सस्क्ृति के भावी विकास पर भी कुछ 
विचार करना चाहते हं । 


प्रत्येक घारा के वर्णन और विवेचन में हम साधारणतया यही क्रम रखना 
चाहते हे कि उसकी साहित्यिक भूमिका की रूपरेखा को दिखलात हुए, उसके 
प्रारम्म, स्वरूप, गृणपक्ष, दोपपक्ष, भारतीय सस्कृति के लिए उसकी देन, कालान्तर 
में उसका शेथिल्य भ्रथवा ह्वास, और भ्रन्त में उसकी वर्तेमान-कालीन आवश्यकताओं 
का विचार कर। 


उन घाराझो मे परस्पर श्रवेक्षाकुत किसका कितना महत्त्व है, इस विचार 
में ययामभव हम नहीं पडना चाहते, क्योकि, जेसा हम पहले कह चुके है, इस 
ग्रन्य में हम, विभिन्न साप्रदायिक विचारधाराश्रों के पारस्परिक तारतम्य या 
प्रतिदन्द्िता के स्थान में, मुख्यत भारतीय सस्क्ृत्ति की प्रगति में उनकी, देन और 


साहाय्य को ही दिखाना चाहते हँ । राष्ट्र में एक समप्ट्यात्मक भारतीय सस्कृति 
की भावना का विकास श्रौर पोषण इसी प्रकार हो सकता है। 


ग्रन्य-रचना को कहानी 


प्र्वत ग्रन्य की और साथ ही उसके विशेष दृष्टिकोण के विकास की 


कहानी अपना महृत्व रखती है । इसलिए यहाँ सक्षेप में उसका चर्णन करना 
अनुचित न होगा। 
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ऐसा कौन भारतवासी होगा जिसने वाल्यकाल से ही सम्रदाय, जाति-पाँतति 
आदि की पथवत्व-भावनाओं के कारण अपने देश के सकीर्ण और सकुचित 
वातावरण का अनूमव न किया हो ? लम्बे काल से सस्कृत के चातावरण मे 
रहते हुए हमने उसको और भी उम्र रूप में देखा है | श्रभी कुछ बप॑ पहले 
साप्रदायिक संघर्ष की धघकती हुई भीषण ज्वाला को भी देन ने देखा है 
जिसमें सहल्नों निर्दोष व्यक्तियों फे साथ राष्ट्रपिता को भी अपने प्ाणा 
की आ्राहुति देनी पड़ी थी। सक्षेप में, साप्रदायिक संघर्ष, वर्ग-विद्वेष और 
उनसे समुत्यन्न सकुचित तथा सकीर्ण मनोवृत्ति, पुथबत्व की भावना और लोक- 
व्यवहार में अन्याथ्य-बुद्धि चिस्काल से भारतवर्ष की महती समस्या रही है । 


इस सारी भयावह परिस्थिति को देखकर, श्रोरो फे समान ही, लेखक ने 
भी भ्रनेक वार मर्मान्तक पीडा का अझ्नूमव किया है । उसी मर्मान्तक पीढा की 
मानों तपस्या से प्रदृत ग्रच्थ की समप्टि-दुप्टिमूलक भारतीय सस्क्ृति की भावना का 
प्रवम उद्गम कोई २० वर्ष पहले लेसक फे हृदय में हुआ था। शने नये 
उसका परिपाक होता रहा भ्रौर श्रन्त में वे ही विचार शब्दमृत्तिवर होकर श्रनेक 
भाषणों श्रौर सस्कृत तथा हिन्दी के लेसो द्वारा प्रकट होते रहे । 

१९५२ फे सितम्बर मास की ६ तारीख को काशी विद्यापीर्श में समाज- 
विज्ञान-परिपद्‌' की ओर से भाषण देने फे लिए श्राग्रहश्युवेक निमन्त्रित होने पर 
भारतीय संस्कृति फे श्राघार' विषय पर लेखक ने अ्रपत्रा भाषण पढा | प्रक्ृत्त 
यन्‍व का वास्तव में यही उपक्रम था। » 


भापण को विशेष रुप से विचारोत्त जक श्रीर रोचक फहा गया। इसी से 
उसे 'कल्पना' (हैदराबाद) पत्रिका में प्रकाशनार्थ भेजना उचित समझा । दिसम्बर 
१६५४२ की कल्पना में वह प्रकाशित छुआ । पाठकों ने उम्र विशेष भहत्त्व दिया । 
घनेदानक पत्र पत्रिका फे सपादक-मण्ठल तथा लेखक फे पास नी इसी सबन्ध में 
प्राप्त हुए। देहली की सास्कृतिक संघ नामक सस्था ने लेख को पुस्तिका-त्प में 
प्रकाशित फर उसका विस्तृत वितरण किया श्र चाहा कि उस्लिश के साथ साथ 
देश की विभिन भागाप्रों में भी उसका अनुवाद प्रकाशित किया जाए । 


उधर पत्पना' के यदस्दी और उत्ताही संचालझन्तवा-सपादफ श्री बद्रीविशाल 
पित्ती ने बराबर श्रात्रह फ्रिया कि समप्थिनुष्टि-मूलक भारतीय सस्झति की 
विचार-धारा को लेग माला के रूप में पत्रिका में चलाया जाए । 
_. समयानाब से लेस साला घीरे-घीरे हो चलती रहों। भारतीय सन्‍्हति की 
यदिए धारा की समाप्ति पर यह विचार हुआ कि उसको प्रहुतत्रन्थ के प्रथम 
सष्द छे न्‍य में प्रकाशित कर दिया ज्ञाए। प्री पित्ती जी ने प्रमश्नता-पूर्व फ़ 


[ 5 ] 


इसके लिए अपनी अनुमति दे दी। इसलिए प्रकृत ग्रल्थ का, कई प्रकार से, 
बहुत बडा श्रेय श्री पित्ती जी को है। स्वभावत्त हम उनके ऋृतज्ञ हूँ । 


उसी लेखमाला के आधार पर, आवश्यक परिवर्तत और परिवर्धन के 
साथ, भारतीय संस्कृति फा विकास ग्रन्थ का यह प्रभमखण्ड पाठकों की सेवा 
में उपस्थित हो रहा है । 


विशेष प्रसन्नता की बात है कि पुस्तक का प्रकाशन समाज-विज्ञान- 
परिषद्‌, काशी विद्यापीठ, वनारस' जेसी प्रतिष्ठित सस्था की ओर से हो रहा 
है। इसके लिए हम विशेषत अपने मित्र श्री राजाराम शास्त्री, प्राध्यापक, 
काशी विद्यापीठ, के क्ृतज्ञ हे , क्‍योंकि वास्तव में उन्ही की प्रेरणा से उक्त 
परिषद्‌ इसको प्रकाशित कर रही है। 


श्रन्त में हम विद्यामन्दिर प्रेस, लिमिटेड, बनारस' के श्रध्यक्ष श्रीकृष्णचन्द्र 
वरी के भी अनुगहीत हे । उन्होंने पुस्तक को शूद्ध और सुन्दर छापने में 
यथागवक्‍य प्रयत्न किया है। 
वंदिक-स्वाध्याय-मन्विर, 
ज्योतिराश्रम, वनारस कंट, मद्भुलदेव शास्त्री 
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(ख) बेदों का वास्तविक स्वरूप 
श्रथवा 
वेदों के महान्‌ आदश 

वेद और आचाय॑ दयानन्द 
वेद श्रौर पाश्चात्य विह्यन्‌ 
ऐतिहासिक पयंवेक्षण 
वैदिक कर्मकाण्ड का विकास श्र हास 
वैदिक कर्मकाण्ड के विकास में तीन दुष्टियाँ 

(१) अब्यात्म-मूलक श्राधिदे विक दुष्टि 

(२) शुद्ध आधिद॑विक दुष्टि 

(३) पभ्रचियज्ञ दृष्टि 
वेदों के महान आादर्ण 

वैदिक देवतावाद 


ऋत और सत्य 

बुंदिक उदात्त भावनाएँ 
विश्ववन्चुत्व भीर विश्वशान्ति 
समष्टिभावना ज्‌ 
भद्मावना 


आशावाद 
वेद पर सर्वसाधा रण का अधिकार 
वेद फे विपय में हमारी आवश्यकताएं और क॒तंव्य 


(ग) यजुर्वेद तथा वेदिक फर्मकाण्ड 


वैदिक साहित्य में यजू वेंद का महत्त्व 
यजू वे द का साहित्य 


२३६ 
२३७ 
ररे८ 
र४२ 
२४४ 
२४५ 
४८ 


२५० 
२५४ 
२५५ 
र्शप 
२६१ 
२६१ 
२६१ 
२६२ 
२६२ 
२६३ 
रध४ 
२६५ 
२६५ 
२६६ 
२६६ 
२६७ 
२६७ 
२६६ 


२७३ 
२७४ 


| 


यजुव द का प्रतिपाद्य विषय 
श्रधियज्ञ दृष्टि का स्वरूप श्र विकास 
वैदिक देवताओं का स्वरूप 
वैदिक धर्माचरण का लक्ष्य 
वैदिक उदात्त भावनाएँ 
समष्टि-मावना 
आशावाद की भावना 
भद्र-भावना 
उपसहार 
(घ) वेदों के जीवन-प्रद संदेश 
आशावाद तथा निराशावाद 
प्रगतिवाद तथा रूढिवाद 
मानवता का समान तथा गौरव 
वैदिक साहित्य का पुनरुद्धार 


(8) भगवदूगीता का एक श्रसास्प्रदायिक अध्ययन 


रभर्गवद्गीता का स्वहूप और उपयोग 
गीता का दुरुपयोग 
गीता के उपक्रम और उपसहार 
गीता का वास्तविक स्वरूप 
गीता के कर्म तथा यज्ञ का स्वरूप 
गीता की भक्ति 
आत्मपरीक्षण तया श्रन्तवेक्षण 
गीता का आशावाद 
उपसहार . 
(च) वर्णभेंद तथा जातिभेद का परस्पर सम्बन्ध 
वर्गव्यवस्था में वैज्ञानिक तथा व्यावहारिक दृष्टि 
वर्णमेद तया जातिभेद फे सबन्ध फे विपय में विभिन्न मत 
प्रयम मत 
दूसरा मत 


हमारा विचार 
उपसंहार 





२७४ 
२७० 
२७६ 
२७६९ 
र्७छ८ 
रुप 
श्छप 
२७६ 
र्‌८० 


र्ण्र 
र्पोरट 
र्पद 


र्ष८ 


२६१ 
२६५ 
२६६ 


२६६ 
३०१ 
३०३ 
३०४ 
३०६ 


३०७ 
३०६ 
३०६ 
३१० 
३१० 
३१५ 


उद्धुत भ्रथवा उल्लिखित 
ग्रन्थों की सूची 


[निम्ननिर्दिष्ट सूची में तारा-चिह्नाकित ग्रन्थों का उद्धरण या उल्लेख फेवल 
परिश्िष्ट-माग में हुआ है ।] 


अथवे-परिदिष्ट 

भथवंवेद-सहिता (शौनक-शाखा) 

अमरकोप 

अर्थशास्त्र (कौटिल्यक्ृषत ) 

भ्रष्ठाध्यायी (पाणिनिमुनिश्त, अ्रथवा पाणिनिसुत्र) 
झपस्तम्बधमंसूत्र (माइसोर, १८६८ ६०) 
&शआपस्वम्बधर्म सूत्र॑-टीका (माइसोर, १८६८ ई०) 
आपस्तम्वयज्ञपरिमापासूत्र 

श्रा्य विद्यासुधाकर (डा० मद्भलदेव शास्त्री द्वारा सपादित) 
झारयोद्ेश्यरत्ममाला (स्वामीदयानन्द-कृत ) 
झाइवलायनग, द्यसूत्र 

आश्वलायनश्रौतसूत्र 

उत्तररामचरित 

उपवेद (श्रायुवेंद, धनू्‌वेंद, गान्धर्ववेद, अर्थशास्त्र) 
अऋषसर्वानुक्रमणी 

ऋग्वेद-सिल 
छऋग्वेदप्रातिद्ास्य 

€ऋग्वेदप्रातिश्यास्यटीका (विप्णुमित्रक्धत) 
ऋग्वेदसहिता (घाकलशाख्रा) 


[ १६ ] 


ऋग्वेद (सायण) भाष्योपक्रमणिका 
9ऋणग्वेदादिभाष्यमूमिका (स्वामीदयानन्द-कृत ) 
ऐतरेयबन्नाह्मण 
ऐतरेयब्राह्मणपर्यालोचन (ग्रन्थकर्ता, डा०मज्भलदेव शास्त्री, १६५४०) 
एऐंतरेयारण्यक 
ऐतरेयारण्यकपर्यालोचन (ग्रन्थकर्ता, डा०मज्भलदेव शास्त्री, १६५३) 
कठोपनिपद्‌ 
& कल्पना! पत्रिका (हैदराबाद) 
कल्याण पत्रिका (सस्कृति-विशेषाक ) 
काठकसहिता (कृष्णयजूवेंदीय ) 
काण्वस हितासायणभाष्योपक्रमणिका 
कात्यायन-श्रौत्सूच्त (अच्पृतग्रस्थमाला, वन्तारस, सवत्‌ १६८७) 
* काशिका 
कौपीतकि-त्राह्मण 
गीता (भयवा भगवद्गीता ) 
गोपयब्राह्मण ( जीवानन्द विद्यासागर का सस्करण ) 
क्षेगोभिलग ह्यसूत्र 
' क्ष्योभिलगह्मयूत्रभाप्य 
गौतमधर्मसूत्र (.प० १६६ पर माइसोर सस्करण, १६१७ ई०, 
अन्यन्र आनन्दाश्रम ग्रव्यमाला सस्करण, १६१०ई० ) 
चरकस हिता 
छन्द सूत्र (पिद्धलक्ृत) ] 
छान्‍्दोग्योपनिपद्‌ | 
जैमिनीयन्यायमालाविस्तर « । 
कतत्ववोधिनी (व्याकरणसिद्धान्तकौमुदी की टीका) 
ताण्डयमहाब्राह्मण 
तुलसीरामायण 
तैत्तिरीयसहिता 
झतेत्तिरीयारण्यक 
दुर्जजकरिपण्चानन (रज्भाचार्यक्रत व्यामोहविद्रावण' का उत्तर ) 
धम्मपद 
नाद्यशास्त्र (भरतम्‌ निहृत ) 
निधण्टु (वैदिक) 


|. ४० | 


निरुवत (यास्काचार्य कृत ) 
0निरक्तटीका (दुर्गाचायंकत्त) 
निर्णयसिन्धू 
न्यायमजजरी (जयन्तभट्टकुत, बनारस, 
न्यायसूत (गौतमन्यायसूत्र ) 
न्यायसूत्रवात्स्यायनमाप्य 
पाणिनियूत्रवात्तिक 
पाणिनीयशिक्षा 
पारस्कर-गृ द्यसुत्र 
प्रवन्वप्रकाश, भाग २ (ग्रन्यकर्ता, डा० मड्ूलदेव शास्त्री) 
प्रस्थानभेद 
बृह॒दारण्यकोपनिपद्‌ 
बुह॒देवता ('हाख श्रोरिएस्टल सीरीक्ष। १६०४) 
वीघायनधमंसूत्र (काशी ससस्‍्कृत सीरीज़, १६३४ ई०) 
कषत्रीघायनधर्म सूम्रटतीका (माइसोर) 
भागवत (श्रीम्भागवत्त) 
भागवत-माहात्म्य 
मध्वतन्त्रमुखसदंन  (अभ्रष्यय दीक्षित-$त ) 
मध्वमतविव्वसन ((अ्रप्यय दीक्षित छत) 
मनुस्मृति (निर्णयसागर प्रेस का सस्करण) 
मनुस्मुति पर कुल्लूकभट्ट की टीका 
भस्त्रतआह्वाण 
महाभारत (चित्रशाला प्रेस, पूना) 
महाभाष्य. (व्याकरणमहामभाष्य ) 
कैमहाभाप्यव्यास्या (कंपट कृत) 
माव्यभुखभज्ू (१० २३ पर 'चपेटिका' के स्थान में 'भज्भ' होना 
चाहिए, प० सृर्यवारायण-शुक्‍्ल-कृत, बनारस) 

माध्वमुखसर्दन (देखिए मब्व-तत्र-मुखमर्दत') 
मालतीमाधवढीका, जगद्ध रक्त 
मीमसासूत्र (ज॑मिनिमुनिक्ृत) 

(पृर्वमीमाससूत्र, मौमासादश्श न) 
मृण्डकीपनिषद्‌ 
मत्रायणीसहिता (कृष्णयजुवेंदीय ) 


न 
27 
ज्कर 

क्त 
जननी. 


[ २१ ] 


यजूर्वेदसहिता (शुक्ल तथा कृष्ण) 

यजुरवेदसहिता (श्क्लयजूदेदीय माध्यदिनी शाखा) 

याजू पज्योतिप 

योगसूत्र (पातञ्जलयोगसूत्र 

रघुवशमहाकाव्य 

रब्मिमाला, अ्रयवाजीवनसदेश-गीताञ्जलि' (ग्रन्थकर्ता, डा० 

मगलदेव शास्त्री, १६५४ ई०) 

वायू पुराण (सस्करण, विब्लिश्रोयेका इडिका सीरीक्ष, कलकत्ता, १८८०ई० ) 
वाल्मीकिरामायण (तिलकटीकासहित, निर्णयसागर प्रेस, वम्बई) 
विक्रमोव॑ंशीय त्रोटक (कालिदासक्त ) 

विष्णुपुराण (१० ६७ पर जीवानन्दविद्यासागर का सस्करण, कलकत्ता, 

अन्यत्र गीताप्रेस, गोरखपुर, का सस्करण, स० १६६० ) 

विष्णपुराण की श्रीघरी व्याख्या 
क्षेवुद्ममनुस्मृति 

वेदाड़ज्योतिष (लगवाचाय॑ कृत ) 

वेदान्तसूत्र 

वेदान्तसूत्र-शाकरभाष्य 

वैशेपिकसूत्र 

शकरदिग्विजय (माधवाचायं-कऋत्त) 
काह्नस्म्ति 

शतपयब्राह्मण 

शाक्‌ुन्तलनाटक (अभिज्ञानशाकुन्तल ) 

श्रीग रुग्रत्यसा हिब 
कश्रीवेंकटेश्वरसमाचार, बबई 

पड़्दर्शनसमुच्चच (राजशेखरसूरिकृत ) 

पड्‌ दशेतसमुच्चय (हरिभद्रसूरिक्षत) 

सप्तम आल इण्डिया भ्रोरिएण्टल कानन्‍्फ्रेस का विवरण (!2/-006८0४72$ ) 
क्षेसपूर्णानन्द प्रभिनन्दन-प्रन्थ (नागरी प्रचारिणी सभा, काशी ) 

ज2858ए४४ शीइएथ72 5प065, ५४०, €, 938 
साख्यतत्वकौमुदी 

सांख्यसून्न (+--कापिलसास्यसूत्र ) 

सामवेदसहिता (राणायनोय शाला) 

सुश्रुततहिता 


( ९१३२ ] 


सूत्तसहित्ता 

स्मृतिचच्द्रिका, सस्कारफाण्ड (माइसोर, १६१४ ई०) 

हरिवशपुराण 

#हिरण्यकेशि-भाप्य, महादेवश्त 

कछ+ार 5000 जलाशणर ० वद्वागव्राधु2०, ४० 7, फ़र 
एच ए५०४5घघ 


संक्षिप्त संकेत 


उद्धृत अथवा उल्लिखित ग्रन्थों के नाम, प्रक्नत ग्रन्थ में, प्रायेण पूरे दिये हे । 

कही-फहीं दिये गये सक्षिप्त सकेत पास में श्राये हुए पूरे नाम से स्वत स्पष्ट हो 
जाते है। फिर भी निम्न-निर्दिष्ट सकेतो को यहाँ स्पष्ठ कर देना उपयुक्त 
होगा-- 

अ्रथवे ० --भ्रथवेवेद-सहिता (शौनक-शाखा) 

ऋग्‌० --ऋणग्वेदसहिता (शाकल-शाखा) 

यजु० च््यजुर्वेदसहिता (शुक्लयजुर्वेदीय माध्यन्दिन-शाखा ) 

साम० --सामवेदसहिता (राणायनीय शाखा] 


ह>०>बन्‍क * (९ | मीन 


मातृभूमेरभिनन्दनम्‌ 
सा नो साता भारती भूविभासताम्‌ 


येय देवी मधुना तपंयन्ती 

तिम्रो. भूमीरद्वृता योर ,स्थात्‌। 
कामान्‌ दुग्धे विप्रकर्षत्यलक्षमी 

मेघा श्रेप्ठा सा सदास्मायु दध््यात्‌ ॥१॥। 


सर्वे वेदा उपनिषदश्च सर्वा 

धम्ंग्रन्याइचापरे निघयो यस्या । 
मत्योमेर्त्यानमृत ये दिशन्ति वे 

सानो माता भारती भूविभासताम्‌ ॥॥२॥। 


या प्रच्युतामन्‌ यश्ञा प्रच्यवन्ते 

उत्तिप्ठन्ते ते भूय उत्तिष्ठमानाम्‌ 
यस्या ब्रते प्रसवे धर्म एजते 

सा नो माता भारती भूविभासताम्‌।। ३॥। 


या रक्षन्त्यनिश प्रतिवृध्यमाना 

देवा ऋपयो मुनयों ह्मप्रमादम | 
राजपेयो5पि ह्मनधा साधुवर्या 

सा नो माता भारती भूविभासताम्‌।। ४॥। 


महान्तोधस्या महिमानो निविष्टा 
देवा गातु या क्षमन्ते न सद्य । 
सा नो वन्या भ्राजसा आजमाना 
माता भूमि प्रणुदता सपत्नान्‌ ॥५॥। 
> विपसापसर 
झमिनन्दनमिद पुण्य 
दिव्यभाव॑ समहितम्‌ । 
मातृभूमे. पठन्नित्य- 
मात्मकल्याणमदनुते ॥॥६। 
ब्न्ज्ज्स्नन 


भारतीय संस्कृति की दृष्टि से मातृभूपि का अधविनन्दन 
विश्वप्रसिद्ध हमारों मातृभूमि भारत देदीप्यमान हो ! 


१. चूलोक से मानो शअ्रवतीर्ण, 
तीनो लोकों को दिव्य माधुय से श्रापूर्ण करनेवाली, 
अभिलपित कामनाओं को देनेवाली 
तथा दुःख-दारिद्रथ (अलक्ष्मी) को हटानेवाली, 
देवीस्वरूपिणी भारत-माता 
संद्विचारों की साधना में हमारी सहायक हो 

२. मनुष्यों को मत्यु से हटाकर 
अ्रमृतत्व की प्राप्ति का उपदेश देनेवाले 
समस्त वेद, उपनिपद्‌ तथा अन्य (बौद्ध, जैन आदि) धर्म-ग्रन्य 
जिस के निधि-स्वरूप है, 
वह विश्वप्रसिद्ध हमारी मातृभूभि भारत देदीप्यमान हो ! 


३ जिसका श्रपकर्प ससार में 

धर्माचरण के अ्रपकर्प का कारण होता है, ५ 

जिसके उत्कप॑ में घर्माचरण का उत्कप॑ निहित है, 

जिससे घमम को प्रेरणा प्राप्त होती है, 

वह विश्वप्रसिद्ध हमारी मात भूमि भारत देदीप्यमान हो ' 
४ देवगण, ऋषि, मुनि, राजपि 

झौर पवित्नात्मा सन्त-महात्मागण 

सावधानता तथा तत्परता से 

जिसके कल्याणमय स्वरूप की निरन्तर रक्षा करते भ्राये हे, 

वह विश्वश्नसिद्ध हमारी मातृभूमि भारत देदीप्यमान हों 


न्द 


२६ ] 


णिसकी महिमा महान्‌ है, 

देवगण भी जिसके स्वरूप का गान नहीं कर पाते, 
समुज्ज्वल तेज से देदीप्यमान 

वह सर्व-लोक-वन्दतीय हमारी मातृभूमि 

विरोधी शत्रुओं को शमन (निराकरण) करनेवाली हो ! 


माहात्म्य 


» मातृभूमि भारत के दिव्य भावों से युक्‍त इस पविन्न अ्रभिनन्दन का नित्य 


पाठ करने वाला मनुष्य आात्मकल्याण को प्राप्त होगा । 


बन >> 0 





भारतवष-महिमा 


सितासिते सरिते यत्र. संगथे 
तन्नाप्लुतासो दिवमुत्पतन्ति 
ये वे तत्व वि सूजन्ति धघीरा- 
से जनासो अ्रमृतत्व॑ भजन्ते ॥। 
(अऋगु० खिल) 
प्र्यात्‌ू, वैदिक और वेदिकेतर दोनों घाराएँ जिसमें समन्वित होती है उस 
भारतीय संस्कृति की धारा में स्तान करनेवाले दिव्य प्रकाश को प्राप्त होते है । 
भारतवपं में रहनेवाले ज्ञानी मनुष्य शरीर छोड़ने पर अमृतत्व का सेवन करते हैं । 
गायन्ति देवाः किल गीतकानि 
घन्यास्तु ते भारतभूमिभागे। 
स्वर्गापवर्गास्पदसार्ग भूते 
भवन्ति भूयः पुरुषा: सुरत्वात्‌ ॥ 
(विष्णुपुराण २३।२४) 
भ्र्यात्‌, देवगण गीतों में गान करते हैं कि जिन्होने स्वर्ग और नि श्रेयस के 
भार्ग को दिखानेवाले भारतवर्पं मे जन्म लिया है वे भनृष्य हम देवताओं की 
अ्रपेक्षा श्रधिक धन्य हे । 


श्रहो. भुवः सप्तसमुद्रवत्या 
दीपेपषु वर्षेष्वधिपुण्यसेतत्‌ । 
(भागवत ५॥६।१३) 


श्र्यात्‌, भहो | सात समुद्रों वाली इस पृथ्वी के समस्त द्वीपो और वर्षों में 
भारतवप श्रत्यन्त पवित्र स्थान है । 
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[परिच्छेद १-४ ] 


पहला पारच्छेद " 
भारतीय संस्कृति के आधार 


जिस रूप में भारतीय संस्कृति का प्रश्न आज देश के सामने है, उस रूप में 
उसका इतिहास अधिक प्राचीन नहीं है। तो भी यह कहा जा सकता है कि भारतीय 
स्वतन्त्रता की प्राप्ति के अनन्तर इस पुर विज्येष ध्यान गया है। 

वर्तमान भारत में यह प्रश्न क्यों उठा ” यह विषय रुचिकर होने के साथ- 
साथ मत्तन करने के योग्य भी है। हमारे मत मे तो इसका उत्तर यही है कि, 
विदेशीय सघट्टित विचारधारा तथा राजनीतिक झकित के आक्रमण का प्रतिरोध 
करने की दृष्टि से, हमारे मनीपियो ने अनुभव किया कि सहस्नो वर्षो की क्षुद्र 
त्था सकीर्ण साम्प्रदायिक विचार-घधाराओशो और भावनाओं के विघटनकारी दुष्प्रभाव 
को देश से दूर करने के लिए आवश्यक है कि जनता के सामने विभिन्न घामिक 
सम्प्रदायो में एकसूत्र-रूप से व्यापक, मौलिक तथा समन्वयात्मक विचार-घारा रखी 
जाए। भारतीय सस्कृति की भावना को उन्होने ऐसा ही समझा। वतंमान 
भारत में भारतीय सस्क्ृति के प्रश्त के उठने का यही कारण हमारी समझ मे 
आता है। 
संस्कृति शब्द का अर्थ 

'सस्कृति' जब्द का क्‍या अर्थ है? इस प्रहइ्त के झगड़े में हम इस समय 
पड़ना नहीं चाहते । सब लोग इसका कुछ-त-कुछ अर्थ समझ कर ही प्रयोग करते 
है। तो भी प्राय निविवाद रूप से इतना कहा जा सकता है कि 

“कस्यपापि देशस्य समाजस्य वा विभिन्नजोवनव्यापारेषु सामाजिकसम्बन्धेषु वा 
मानवोयत्वदृष्ट्या प्रेरणाप्रदानां तत्तदादर्शाना समष्टिरेव संस्कृति: । चस्तुतस्तस्पामेव 
सर्देस्परपप सामाजिकजीवनस्पोत्कर्ष : पर्यवस्थति । तयैव छुलया विभिन्नसस्यताना- 
मुत्कर्षापकपों सोयेते । कि बहुना, सस्कृतिरेव वस्तुतः 'सेतुविधृतिरेषां लोकानाम- 
संभेदाय” (छान्दोग्योपनिषद्‌ ८छाडे११॥) इत्येवं चर्णयितुं शक्‍्यते । श्रत एवं च 


द भारतीय सस्कृति फा विकास 


सर्वेषा धर्माणा सप्रदायानामाचाराणा च परस्पर समन्वयः सस्कृतेरेवाघारेण कतू 
शक्यते ।* (प्रवन्धप्रकाश, भाग २, पु० ३) 

इसका अ्रभिप्राय यही है कि किसी देश या समाज के विभिन्न जीवन-व्यापारो 
में या सामाजिक सम्बन्धो में मानवता की दृष्टि से प्रेरणा प्रदान करने वाले उन- 
उन आदर्शों की समष्टि को ही सस्कृति समझना चाहिए। समस्त सामाजिक 
जीवन की समाप्ति सस्कृति में ही होती है। विभिन्न सम्यताओझो का उत्कर्ष तथा 
अपकर्ष सस्कृतति द्वारा ही नापा जाता है। उसके द्वारा ही लोगो को सघटित 
किया जाता है। इसीलिए सस्कृति के आधार पर ही विभिन्न धर्मों, सम्प्रदायो 
झौर आचारो का समन्वय किया जा सकता है। 

विद्वानों का इस विपय में ऐकमत्य ही होगा कि ऊपर के श्रर्थ में सस्कृति' 
शब्द का प्रयोग प्राय बिलकुल नया ही है। 


भारतीय संस्कृति के विषय में विभिन्न दृष्टियाँ 


सस्कृति के विपय में सामान्य रुप से उपर्युक्त विचार के होने पर भी, भारतीय 
सस्कृति फी भावना के विषय में वडी गडबड दिखायी देती है। इस विषय में 
देश के विचारकों की प्राय परल्पर विरुद्ध या विभिन्न दृष्टियाँ दिखायी देती हे । 

इस विषय में श्रत्यन्त सकीर्ण वृष्टि उन लोगो को है, जो परम्परागत अपने- 
अपने घर्म या सम्प्रदाय फो ही भारतीय सस्क्ृति' समझते हे। सस्कृति के जिस 
व्यापक या समस्वयात्मक रूप की हमने ऊपर व्याख्या की है, उसकी ओर उनका 
ध्यान ही नहीं जाता है। कल्याण पत्निका ने कुछ वर्ष पहले एक 'सस्कृति-पघिद्रेषाक' 
तिकाला था । उसमें लेख लिखने वाले भ्रधिकतर ऐसे ही सज्जन थे, जिनको कदाचित्‌ 
यह भी स्पष्ट नही था कि प्राचीन 'घमं, सम्प्रदाय, 'सदाचार' श्रादि शब्दों के रहने 
पर भी देश में सस्क्ृति' शब्द के इस समय प्रचलन का मुख्य लक्ष्य क्या है ? 

दूसरी दृष्टि उन लोगो की है, जो भारतीय सस्क्ृति को, भारतान्तर्मत समस्त 
सम्प्रदायों में व्यापक न मान कर, कुछ विशिष्ट सम्प्रदायो से ही सवद्ध मानते है । 
इस दृष्टि वाले लोग यद्यपि उपर्युक्त पहली दृष्टि वालो से काफी अ्रधिक उदर 
है, तो भी देखना तो यह है कि उपर्युक्त विचार-धारा से प्रभावित भारतीय 
सस्क्ृति में वर्तमान भारत की कठिन साप्रदायिक समस्याओं के समाधान की, तथा 
साथ ही ससार की सतत्त प्रगतिशील विचार-धारा के साथ भारतवर्ष को आगे 
बढाने की कहाँ तक क्षमता है। यदि नही, तब तो यही प्रश्त उठता है कि कही 
भारतीय सस्क्ृति के इस नवीत आन्दोलन से देश को लाभ के स्थान में हानि ही 
न उठानी पडे ? हमें तो ऐसा प्रतीत होता है कि कुछ ही दिनो पहले तक सबसे 


सम्मानित भारतीय सस्कृति' शब्द उपर्युक्त विचार-घारा के कारण ही श्रब अपने 
पद से नीचे गिरने लगा है। 


भारतीय संस्कृति के शाघार.. प्‌ 


तीसरी दृष्टि उच्र लोगों को है जो भारतीय संस्कृति को, देश के किसो 
विशिष्ठ एक या श्रनेक संप्रदायो से परिमित या बद्ध न साव कर, समस्त 
संप्रदायो में एकसुत्र-रूप से व्यापक, अ्रतएव सब के श्रभ्रिमान की वस्तु, काफी 
लचौली, क्रौर सहस्तो वर्षों से भारतोय परस्परा से प्राप्त संकीर्ण साम्प्रदायिक 
भावनाओं और विषमताओ के विष को दूर करके राष्ट्र में एकात्मता की 
भावना को फैलाने का एकसात्र साधन समझते हूँ । स्पष्टतः इसी दृष्दि से 
भारतीय संस्कृति की भावना देश की अनेक विषम समस्याझ्रों के समाधाव 
का एकमात्र साधन हो सकती है। 
दूसरी ओर, लक्ष्य या उद्देश्य की दृष्टि से भो, भारतीय सस्क्ृति के सम्बन्ध 
में लोगो में विभिन्न घारणाएँ फंली हुई है । कोई तो इसको प्रतिक्रियावादिता या 
पदचाद्गासिता का ही पोषक या समर्थक समझते हैं। सस्कृति-रुपी नदी की घारा 
सदा आगे को ही बहती है, इस मौलिक सिद्धान्त को भूल कर वे प्रायः यही स्वप्न देखते 
है कि भारतीय सस्क्ृति के आन्दोलन के सहारे हम भारतवर्ष की सहस्रो वर्षो की प्राचीन 
परिस्थिति को फिर से वापिस ला सकेंगे । पदचादुगामिता की इसी विचार-धारा के 
कारण देश का एक बडा प्रभाव-सपन्न वर्ग भारतीय सस्क्ृति की भावना का घोर विरोधी 
हो उठा है, या कम-से-कम उसको सन्देह की दृष्टि से देखने लगा है । 
दूसरे वे लोग है, जो भारतोय संस्कृति को देश के परस्पर-विरोधी 
तत्त्वो को मिलाने बाली, गगा को सतत अग्रगामिनी तथा विभिन्न घाराओं 
को श्रात्मसात्‌ करने वाली घारा के समान ही सतत प्रगति-शील, श्र 
स्वभावतः समन्‍्वयात्मक समझते हूँ । प्राचीन परम्परा से जीवित सम्बन्ध 
रखते हुए वह सदा श्राग हो बढ़ेगी। इसीलिए उसे संसार के किसी भी 
वस्तुतः प्रगतिशील वाद से न तो कोई विद्वेष हो सकता है, न भय । 
उपयुक्‍त विभिन्न विचार-धाराओ्रो के प्रभाव के कारण ही भारतीय सस्क्ृति 
के श्राधार के विषय में भो विभिन्न मत प्रचलित हो रहे हैँ । 


सध्प्रदययिक दृष्टिकोण 


इस सम्बन्ध में जनता में सबसे प्रधिक प्रचलित मत विशिन्न सप्रदायवादियों 
के है। लगभग दो-ढाई सहस्त वर्षो से इन्ही सप्रदायवादियो का बोलवाला भारत 
में रहा है। इन सप्नदायो के मूल में जो आर्थिक, जातिगत, समाजगत या राज- 
नोतिक कारण ये, उनका विचार यहाँ हम नहीं करेंगे। त्तो भी इतना कहना 
अगप्रासमसिक ने होगा कि इस दो-ठाई सहस्र वर्षों के काल में भी भारतवर्ष की 
राजनीतिक तथा सामाजिक परिस्थितियों में इन सप्रदायवादियों का काफी हाय रहा है । 

अपने-अपने मप्रदाय तथा परम्परा को ही प्राय सृष्टि के प्रारम्भ से ब्रह्मा, 
शिव आादि द्वारा प्रवतित कहने वाले, तथा अपने से भिन्न संप्रदायो को 


दर | *« भारतीय सरकृति फा विकास 


भ्रपन से हीन कहने बाले, इन लोगो के मत में तो विशुद्धौ भारतीय ससस्‍्कृति का 
श्राधार उनके ही सप्रदाय के प्रारम्भिक रूप में ढ्ढ़ना चाहिए । 


ये लोग अ्रपने-अ्रपने संप्रदाय से अ्रनन्तर-भावी या भिन्न सप्रदायों को प्राय 
अपने मौलिक धर्म का विकृृत या विगडा हुआ रूप ही समझते हे । 

उदाहरणार्थ, मनुस्मृति के-- 

चातुर्वण्य॑ यो लोकाइचत्वारइचाश्रमा पूथक । 

भूत भव्य भविष्य च सर्व वेदात्‌ प्रसिध्यति ॥ (१२६७) 
या वेदवाह्मा स्मृतयो याइच काइच कुदृप्टय ।॥ 

सर्वास्ता निष्फला, प्रेत्प तमोनिप्ठा हि दा स्मृता* ॥ 
उत्पद्चन्ते च्यवन्ते च यान्यतोध्ल्यानि कोनिचित्‌ । 
तान्यवक्कालिकतया निष्फलान्यनुतानि च॥ (१२६५-६६) 

( भ्र्थात्‌, चातुर्वे्य और चारो आश्रमो के साथ-साथ भूत, वर्तमान और 
भविष्य तथा तीनो लोकों का परिज्ञान वेद से ही होता है। वेद-बाह्य जो भी 
स्मृतियाँ या सप्रदाय हैं, वे तमोनिष्ठ तथा नवीन होने के कारण निष्फल और 
मिथ्या है ।) इत्यादि वचन, युगो के क्रम से धर्म के छास की कल्पना', मनुस्मृति 
जसे ग्रत्थो में शूद्रराज्य की विभीपिका, पुराणों में “नन्दान्त क्षेत्रियकुलम 
(अर्थात्‌ नन्‍्दो के अनन्तर वैदिक सप्रदाय के पोपक क्षत्रिय” राजाओं का प्रन्त), 
घर्मंद्ास्त्रो में चातुर्वण्यं के सिद्धान्त के साथ-साथ सकरज जातियो की स्थिति की 
कल्पना, इत्यादि समस्त विचार-धारा उन्हीं सप्रदायवादियो का प्रतीक है, जो 
भारतीय सस्क्ृति को प्रगतिशील और समन्वयात्मक न मान कर केवल अपने- 
अपने सप्रदाय में ही भ्रपती विचारधारा को बंद्ध रखते रहे हे । 


एकमात्र शब्द-प्रमाण की प्रधानता, अ्रसहिष्णुता की भावना और भारत के 
वर्तमान या ऐतिहासिक स्वरूप के समझलने में वैज्ञानिक समष्टि-दृष्टि का भ्रभाव-- 
इन वातो में ही इन लोगो का मुख्य वैशिष्ट्य दीख पडता है। 
यह विचित्र-सी बात्त है कि हमारे कुछ आधुनिक इतिहास-लेखक तथा विचारक 
भी इस (बुद्धि-पृ्वंक या श्रवुद्धि-पूर्वक) पूर्वग्रह से शून्य नहीं हे। साप्रदायिक 
या जातिगत पूर्वग्रह के कारण वे भारतीय सस्कृति के इतिहास के अ्रध्ययत में 
समप्टि-दृष्टि न रख कर, प्राय एकागी दुष्टि से ही काम लेते रहे हैं । केवल 
बौद्धों श्रादि पर भारत के भ्रध पत्तन का दोष मढ़ना, ऐसे ही लोगो का काम है । 
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पादशस्त्ववरोषित. । चौरिकानूतमायासिषंमंइ्चापति पादशः ४ (मनु० 
१।८ १-८२) 


भारतीय संस्कृति के प्राघार हि 


ऐतिहासिक गवेषणा में हमारी एकांगी दृष्टि का एक मुख्य कारण यह होता 
है कि हम प्राय- अपनी दृष्टि को संस्कृत साहित्य में ही परिमित कर देते है । 
पर संस्कृत साहित्य में कितनी अधिक एकांगिता है, इसका ज्वलन्त प्रमाण इसी से 
मिल जाता है कि बौद्धालीन उस इत्तिहास का भी, जिसको हम भारत का 
स्वण-युग कह सकते है, सस्कृत साहित्य में प्रायः उल्लेख ही नही है। 'व्याकरण- 
भहाभाष्य' में पाणिनि श्राचार्य के “येषां च विरोधः शाइवतिकः” (श्रष्टाध्यायी 
२।४।६) ( भ्रर्थात्‌, जिनमें परस्पर शाइवतिक विरोध होता है, उत्तके वाचक 
शब्दों का इन्द्र समास एकवचन में रहता है) इस सूत्र का एक उदाहरण 
अरमण-ब्राह्ममम” दिया है। इसका स्पष्ट अर्थ यही है कि कम से कम ईसा से 
कई सौ वर्ष पू्वे से ही श्रमणो (अर्थात्‌ वौद्धों) और ब्राह्मणों में सर्प और नकुल 
जैसी शत्रुता रहने लगी थी। सस्क्ृत साहित्य की उपर्युक्त एकागिता के मूल में 
ऐसे हो कारण हो सकते है। 

यही बात सस्कृतेतर भारतीय साहित्यो के विषय में भी कही जा सकती है। 


वेज्ञानिक दृष्टिकोण 


भारतीय सस्कृति के आधार के विषय में उपयुक्त सांप्रदायिक तथा एकांगी 
दृष्टि के सुकावले सें झ्राघुनिक विज्ञान-मूलक ऐतिहासिक दृष्टि है। इसके अनुसार 
भारतीय सस्क्ृति को उसके उपर्युक्त श्रत्यन्त व्यापक अर्थ में लेकर, उसको स्वभा- 
बत. प्रगतिशील तथा समन्वयात्मक मानते हुए, वैदिक परम्परा के सस्कृत साहित्य 
के साथ बौद्धनजैन साहित्य तथा सन्‍्तो के साहित्य के तुलनात्मक अ्रध्ययन, मूक 
जनता के श्रनकित विश्वासों और आ्रचार-विचारो के परीक्षण', शौर भाषा के 
साथ-साथ पुरातत्त्व-सम्बन्धी ऐतिहासिक तथा प्रागैतिहासिक साक्ष्य के अ्रनुशीलन 
हारा, समष्टि-दृष्टि से, भारतीय सस्क्ृति के आधारो का अनुसन्धान किया 
जाता है। 

उपर्युक्त दोनो दृष्टियो मे किसका कितना मूल्य है, यह कहने की बात नहीं 
है। स्पप्टतः उपयुक्त वैज्ञानिक दृष्टि से ही हम भारतीय संस्कृति के उस 
समन्वयात्मक तथा प्रगतिशील स्वरूप को समझ सकते हे, जिसको हम वर्तमान 


*०0-5०-०--०--०००-७७०००७०--०--७०-०-००---९०--०--७०-०७०-७-० 





*0-०५-«०(- *क०--०- -२०>क 

१. यहाँ आपस्तम्ब-धमेसूत्र के निम्न-लिखित सूत्रों को देखिए--/सा निष्ठा 
या विद्या स्त्रीषु शूद्रेप्‌ च ४” (निष्ठा--विद्यासमाप्तिः-टीका) । “स्त्री- 
भयः सर्ववणभ्यश्च घर्शेषान्‌ प्रतोयादित्येके ।” (२२६॥११, १५) । 
इनसे स्पष्ट है कि घर्मं के समान ही ससस्‍्क्ृति के भी वास्तविक 
स्वरूप को समझने के लिए हमारी दृष्टि का क्षेत्र पर्याप्त रूप से 
विस्तृत होना चाहिए । 


छः भारतोय ससकृति का घिफास 


भारत के सामने रख सकते हैं श्रोर जिसमें भारत के विभिन्न सप्रदायों श्रौर वर्गों 
फो समत्व की भावना हो सकती है। यहाँ हम इसी दृष्टि से, सक्षेप में हो, 
भारतीय सस्कृति के आधवारो की विवेचचा करना चाहते हे। 


भारतीय सस्कृति के मौलिक आधार 


भारतीय सस्कृति के श्राघार के विषय में उपयुक्त समन्वय-मूलक दुष्टि का 
क्षेत्र यद्यपि श्राज के वैज्ञानिक युग में अत्यधिक व्यापक भौर विस्तृत हो गया 
है, तो भी यह दृष्टि नितरा नवीन-कल्पना-मूलक है, ऐसा नहीं कहा जा सकता | 
भारतवर्ष के ही विद्वानो की परम्परागत प्राचीन मान्यताओरो में इस दृष्टि 
की पुष्टि में हमें पर्याप्त आधार मिल जाता है। उदाहरणार्थ, सस्क्ृत के 
विद्वानों से छिपा नही है कि वर्तमान पौराणिक हिन्दू घर्मं के लिए निगमागम-घर्मे 
नाम पढितो में प्रसिद्ध है। भनेक सुप्रसिद्ध ग्रन्थकारों के लिए, उनकी प्रशसा 
के रूप में, निगमागमपारावारपारदृश्वा' कहा गया है। इसका श्रर्थ स्पष्टत यही 
है कि परम्परागत पौराणिक हिन्दू धर्म का श्राधार केवल निगम” (या वेद) न 
होकर, 'श्रागम/ सी हे । दूसरे शब्दो में, वह निगम-आगम-धर्मो का समन्वित रूप 
है। यहाँ “निगम! का सौलिक अभिप्राय, हमारी सम्मति में, निश्चित या व्यवस्थित 
वदिक परम्परा से है, और आागम्म! का सोलिक श्रभिप्राय प्राचीनतर प्राग्वदिक 
काल से श्राती हुई वैदिकेतर घामिक या सास्क्ृतिक परम्परा से है। 'निगमागम- 
धर्म! की चर्चा हम आगे भी करेंगे । यहाँ तो हमें केवल यही दिखाना है कि 
प्राचीन भारतीय विद्वानों की भी अस्पष्ट रूप से यह भावना थी कि भारतीय 
सस्कृति का रूप समन्वयात्मक है। 

इसके अतिरिक्त, साहित्य श्रादि के स्वतन्त्र साक्ष्य से भी हम इसी परिणाम 
पर पहुंचते हे। सबसे पहले हम वेदिक सस्क्ृति से भी प्राचीनतर प्राग्वैदिक 
जातियों श्रौर उनकी सस्क्ृति के विषय में ही कुछ साक्ष्य उपस्थित करना चाहते है । 

वैदिक साहित्य को हो लीजिए । ऋग्वेद में वैदिक देवताझो के प्रति विरोधी 
भावना रखने वाले दासो या दस्युझ्लो के लिए स्पष्टत अयज्यव '' या अयज्ञा 
(ज्ल्वैदिक यकज्ञ-प्रथा को न मानने वाले), अनिन्धा ” (+>इल्द्र को न मानने 
बाले) कहा गया है। इन्द्र को इन दस्युझो की सैकडो आयसी पुर” (+>-लोह- 
भय या लोहवत्‌ दृढ़ पुरियो) को नाश करने वाला कहा गया है। 
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१ वेखिए--्यक्ततुन्‌ प्रथिनों सुप्नवाच” पणी रश्नद्धाँ श्रवु्धों अ्रयज्ञान्‌ । प्रप्त 

तानू दस्यूँरग्निविवाय पूर्वेड्वकारापराँ श्रयज्यून ॥7! (ऋगू० ७३६३) 
२- देखिए---कि सा निरदन्ति शत्रवोइनिद्धा ” (ऋगू० १०४८७) 
३े- देखिए--- हत्वी दस्पून्‌ पुर श्रायसीनि तारोत्‌” (ऋगृ० २॥२०।८) 





भारतीय संस्कृति के आधार & 


प्रथर्ववेद के पृथ्वीसूक्‍त के “यस्यां पूर्वे पूर्वजना विचक्तिरे यस्यां देवा असुरा- 
म्यवर्तयन्‌” (१२१५) (ल्र्थात्‌ जिस पृथ्वी पर पुराने लोगो ने विभिन्न प्रकार 
के कार्य किये थे और जिस पर देवताओं ने असुरो' पर आक्रमण किये थे) 
इस मन्त्र में स्पप्टत. प्राग्वैदिक जाति का उल्लेख है।' 
भारतीय सभ्यता की परम्परा में देवो' की अपेक्षा असुरो” का पूर्ववर्ती होना 
झौर प्रमाणो से भी सिद्ध किया जा सकता है। सस्क्ृत भाषा के कोपो में 
असुरवाची 'पूर्वदेवा ' शब्द से भी यही सिद्ध होता है। 
बोघायन-पघर्मसृत्र में ब्रह्मचर्यादे आश्रमो के विषय में विचार करते हुए स्पष्टतः 
कहा है-- 
“ऐकाश्रम्यं त्वाचार्या:....तत्रोदाहरन्ति । 
प्राद्धादिह व. कपिलों नामासुर आस । 
स एतान्‌ भेदांदचकार...तान्‌ सनीषी नादग्रियेत (* 
(वौधायन-घर्मसूत्र २।११॥२६-३० ) 
अर्थात्‌, भ्राश्ममों का भेद प्रह्नलाद के. पुत्र कपिल नामक असुर ने किया था। 
पुराणों तथा वाल्मीकिरामायण झादि में भारतवर्ष में ही रहने वाली यक्ष, 
राक्षस, विद्याधघर, नाग आदि अनेक अवैदिक जात्तियो का उल्लेख मिलता है। 
जिस प्रकार इन जातियो की स्मृति और स्वरूप साहित्य में ऋमशः अस्पष्ट और 
भन्‍्द पडते गये हे, यहाँ त्तक कि भ्रन्त में इनको दिवयोनि-विशेष' [तु० “विद्या- 
अराप्सरोयक्षरक्षोगन्धरवंकिन्चरा: । पिज्ाचों गुह्मक. सिद्धों भूतोष्सी देवयोनयः ॥! 
(अमरकोष १११॥११) ] मान लिया गया, इससे यही सिद्ध होता है कि ये प्रागेति- 
हासिक जातियाँ थी, जिनको क्रमश हमारी जातीय स्मृत्ति ने भुला दिया। 
अग्रवालो आदि की श्रनुश्रुति में भी 'नाग' आदि प्रागैतिहासिक जातियो का उल्लेख 
मिलता है। 
पुराणों में शिव का जैसा वर्णन है, वह ऋग्वेदीय रुद्र के वर्णन से बहुत-कुछ 
भिन्न है। ऋग्वेद का रुद्र केवल एक अन्तरिक्ष-स्थानीय देवता है। उसका यक्ष, 
राक्षत आदि के साथ कोई भी सम्बन्ध नहीं है। परन्तु पौराणिक शिव की तो 
एक विशेषता यही है कि उसके गण भूत, पिशाच आदि ही माने गये हें। वह 
राक्षस और असुरो का खास तौर पर उपास्य देव है। इससे यही सिद्ध होता 
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पल 


१ और भी देखिए--“येन देव। श्रसुरान्‌ प्राणुदन्त” (अयवे० ६॥२॥१७) |, 
“सासुरातागच्छतू.. । तस्पथा विरोचन प्राह्मादिवेत्स आसीत. . . 
(अथर्व० ८।१३११-२) 

२- चु० “असुरा देत्यदेतेयदनुजेन्द्रारिदानवा: । शुक्रशिष्या दितिसुताः पूर्वेदेवाः 
सुरदिषः ५ (अमरकोष १६१११२) 


१० भारतीय ससस्‍्कृति फा विकास 


है कि शिव अपने मूल रुप में एक प्राम्बैदिक देवता था, जिसका पीछे से छने- 
शने वैदिक रुद्र के साथ एकीमाव हो गया । | 

बंदिक तथा प्रचलित पौराणिक उपास्य देवों झोर फर्मकाण्डो की पारस्परिक 
तुलना करने से भी हम वरवस इसी परिणाम पर पहुँचते हू कि प्रचलित हिन्दू 
देवताओं और कर्मकाण्ड पर एक वैदिकेतर, श्रौर वहुत शअज्ञो में भ्रागैतिहासिक, 
परम्परा की छाप है। 

प्राचीन चैंदिक धर्म की अपेक्षा पौराणिक घम्म में उपास्यदेवों की सख्या बहुत बढ़ 
गयी है। वँदिक धर्म के अनेक देवता (जैसे ब्रह्मणस्पति, पूपा, भग, मित्र, वरुण, इन्द्र ) 
या तो पौराणिक धर्म में प्राय विलुप्त ही हो गये हूँ या श्रत्यत गौण हो गये हे । 
पौराणिक धर्म के गणेश, शिव, शक्ति और विष्णु ये मुख्य देवता हेँ। वेद में 
इनका स्थान या तो गौण है या है ही नहीं। अनेक वैदिक देवताझो (जैसे विष्णु, 
वरुण, शिव) का पौराणिक धर्म मे रूपानतर ही हो गया है। भैरव आदि ऐसे भी 
पौराणिक धर्म के झनेकानेक देवता है, जिनका वैदिक धर्म में कोई स्थान ही नही है । 

पौराणिक देव-पुजा-पद्धति भी वेदिक पुजा-पद्धति से नितरा भिन्न है। पौरा- 
णिक कर्मकाण्ड में घृष, दीप, पुप्प, फल, पान, सुपारी झ्रादि की पदे-पदे झाव- 
इयकता होती है। वैदिक कर्मकाण्ड में इनका अभाव ही है। 

वैदिक धर्म से प्रचलित पौराणिक धर्म के इस महान्‌ परिवर्तत को हम वैदिक 
तथा वैदिकेतर (या प्राग्वैदिक) परम्पराओो के एक प्रकार के समन्वय से ही समझ 
सकते हे । 

इसी प्रकार हमारी सस्कृति की परम्परा में विचारधाराञ्रो के कुछ ऐसे 
परस्पर-विरोधी हन्ह्र हे, जिनको हम वैदिक भौर वैदिकेतर घाराओ के साहाय्य के 
बिना प्राय” नही समझ सकते । ऐसे ही कुछ इन्दों का सकेत हम नीचे करते हैँ --- 

१ कर्म और सन्‍्यास। 

२ ससार और जीवन का उद्देश्य हमारा उत्तरोत्तर विकास है। उत्तरोत्तर 
विकास का ही नाम श्रमृतत्व है।' यही नि श्रेयस है । 

इसके स्थान में--- 

ससार और जीवन दु खमय हे। अतएव हेय है। इनसे मोक्ष या छठकारा 
पाना ही हमारा घ्येय होना चाहिए । हु 
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१. तुलना कौजिए'--उद्यय तमसस्परि स्व पदयन्त उत्तरम्‌ ।” (यजु० 
२०१२१) ५ “तसमसो मा ज्योतिर्गसय” (वृहदारण्यकोपनिषद्‌ १।३।२८)।॥ 
“जीवा ज्योतिरशीमहि” (ऋग्‌० ७।३२।२६) ।, “यत्नानन्दाइच मोदइच 
सुद प्रमुद झसते | ...तत्र साममृत कृषि ॥” ( ऋगू० ११३११) 
इत्यादि । 


भारतीय संस्कृति के श्राधार ११ 


३ ज्योतिर्मय लोकों की प्रार्थना और नरको' का निरन्तर भय । 
इन द्वन्दहों में पहला पक्ष स्पष्टतया वैदिक सस्क्ृति के आधार पर है। दूसरे 
पक्ष का आधार, हमारी समझ में, वैदिकेतर ही होना चाहिए । 
ऐसा प्रतोत होता है कि भारतवर्ष की प्राचीनतर वैदिकेतर सस्कृति या 
संस्कृतियों में ही दूसरे पक्षो की जड होनी चाहिए। ऊपर सनन्‍्यासादि आश्रमो 
की उत्पत्ति के विषय मे जो बौघायन-घर्मसुन्न का उद्धरण हमने दिया है, उससे 
भी यही सिद्ध होता है। ऐसा होने पर भी, हमारे देश के सारे अध्यात्म-शास्त्र 
तथा दर्दोन-शास्त्र का आधार ये ही द्वितीय पक्ष की धारणाएँ हे। ये धारणाएँ 
अवैदिक हैं, यह सुन कर हमारे श्रनेक भाई चौक उठेंगे। पर हमारे मत में तो 
वस्तु-स्थिति यही दीखती है। झागे चलकर (परिच्छेद ६ और ६ में) इन विपयो 
पर हम विशेष विचार करेंगे। 
इन्ही दो प्रकार की विचार-बाराओो को, बहुत अज्षो में, हम क्रमश ऋषि- 
संप्रदाय और मुनि-संप्रदाय भी कह सकते हे। ऋषि' तथा 'मुनि' शब्दों के 
मोलिक प्रयोगो के आधार पर हम इसी परिणाम पर पहुँचते है। “मुनि” शब्द 
का प्रयोग भी वेदिक-सहिताओ में बहुत ही कम हुआ है। होने पर भी उसका 
ऋषि' शब्द से कोई सवध नही है। 
ऋषि-सप्रदाय और भुनि-सप्रदाय के सबंध में, संक्षेप मे, हम इतना ही यहाँ 
कहना चाहते हे कि दोनो की दृष्टियो में हमे महान्‌ भेद प्रतीत होता है। जहाँ 
एक का झुकाव (आगे चलकर) हिंसा-मूलक मासाहार और तन्मूलक असहिष्णुता 
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१. नरक' शब्द ऋग्वेद-सहिता, शुक्लयजुर्वेद-वाजसनेयि-माध्यन्दिन-सहिता, 
तथा सामवेद-सहिता में एक वार भी नहीं आया है । अथवंवेद-सहिता 
में नारक' शब्द केवल एक वार प्रयुक्त हुआ है । 

२. ऋषि! शब्द का मौलिक भअ्र्थ मन्त्रद्धष्टा है । तु० “ऋषिदंशंनात्‌ । 
स्तोमात्‌ दवशोत्योपसन्यव/” (निरुकत २११) । वैदिक वाहूमय मे 
ऋषि' शब्द का यही अर्थ है। मुनि! शब्द का प्रयोग इस अर्थ में 
नहीं होता । “दुः्वेष्वनुद्धिनमनाः सुखेषु विगतस्पुहः । चीतराग- 
भयक्रोषः स्थितधीर्मुनिरुच्यते ।”/ (गीता २।५६) इत्यादि प्रमाणों के 
अनुसार 'मुनि' शब्द के साथ ज्ञान, तप, योग, वैराग्य जैसी भावनाओं 
फा गहरा संबंध है। जेंस साहित्य में 'मुनि/ शब्द का ही अधिक प्रयोग 
हुआ है । हाँ, पुराण आदि में, जिनका आधार वैदिक तथा वैदिकेतर 
धाराशों के समन्वय पर है, उक्त दोनो शब्दों का प्रयोग मिले-जले श्र्थे 
मे पीछे से होने लगा था, जो स्वाभाविक ही था। 


५्२ भारतीय सस्कृति ला विकास 


की भ्रोर रहा है, वहाँ दूसरी का श्रहिसा तथा तत्मूलक निरामिपता' तथा 
विचार-सहिप्णुता (अथवा अनेकान्तवाद) की भ्ोर रहा है। जहाँ एक की परम्परा 
में वेदों को सुनने के कारण ही मशूद्रो के कान में राँगा पिलाने का विधान है, 
वहाँ दूसरी परपरा ने ससार भर के, शूद्रातिशूद्र के भी, हित की दृष्टि से वीद्ध, 
जैन, तथा सन्त सम्प्रदायों को जन्म दिया है। इनमें एक मूल में वैदिक, और 
दूसरी मूल में प्राग्वंदिक प्रतीत होती है। 

४ इसी प्रकार हमारे समाज में वर्ण श्रीर जाति के आ्राधार पर सामाजिक 
भेदो का जो दविध्य दीखता है, वह भी एक ऐसा ही इन्द्र प्रतीत होता है। 

५ पुरुषविध देवताओों के साथ-साथ स्त्रीविध देवताओं की पूजा, उपासना 
भी इसी प्रकार के दन्द्रों में से एक है। 

६. हम एक झौर इन्द्र का उल्लेंस करके अपने उपसहार की भोर श्राते हे । 
वह इन्द्र ग्राम और नगर का है। 

यह ध्यान देने योग्य वात है कि जहाँ 'ग्राम' शब्द वैदिक सहिताओो में श्रनेकत्र 
आया है, वहाँ 'नगर' का प्रयोग हमें एक वार भी नही मिला । वैदिक साहित्य 
और घर्मंसूत्रों में भी वैदिक सभ्यता ग्राम-प्रधान दीखती है । दूसरी ओर, नयरो के 
निर्माण में मय जैसे असुरो का उल्लेख पुराणो आदि में मिलता है । नगरो के साथ ही 
नागरिक छिल्प श्लौर कला-कौशल का विचार सबद्ध है। यह विचारणीय बात है कि 
चैदिक सस्कृति के वाहक ऊपरी तीनो वर्णो में कलाकौशल झौर शिन्प का कोई स्थान 
नही है। इन कामो को करने वालो की तो ये लोग 'शूद्रों' मे गणना करते है ।' 
इस प्रवृत्ति की व्याख्या हमारी समझ में उपर्युक्त ग्राम तथा नगर के द्वन्द्र में, जो 
कि वैदिक और प्राग्वैदिक परिस्थितियो की श्रोर सकेत करता है, मिल सकती है । 


उपसंहार 

ऊपर के श्रनुसन्वान से यह स्पष्टतया प्रतीत हो जाता है कि भारतीय सस्क्ृति 
के मौलिक श्राघारों के विचार में हम उसकी प्रधान प्रवृत्तियों को, जिनमें अनेक 
परस्पर-विरोधिनी दन्द्रात्मक प्रवृत्तियाँ भी है, कभी नहीं समझ सकते, जब 
लक हम यह न मान लें कि उनके निर्माण और विकास में वैदिक धारा के 
साथ-साथ वैदिकेतर या प्राग्वैदिक घारा या धाराग्रो का भी बडा भारी हाथ रहा 
है। उन घाराशो के समन्वय में हो हमें उन मौलिक आधारों को दूढना होगा । 
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१ तु० “चतुर्देश हि वर्बाणि वत्स्थासि बिजने वे । कन्द-सूलफलेजवन्‌ 
हित्वा मुनिवदामिषम्‌ 0” (वाल्मीकिरामायण २२०१२६) । 

२ देखिए--“झ्रथ हास्य वेवसुपश्कृण्वतस्त्रपुजतुम्या श्रोन्रप्रतिपरणमुदाहरणे 
जिह्नाच्छेदो घारणे शरीरभेद ” (गौतमघमंसूत्र २३॥४) । 

मे तु० “शिल्पाजीव भूत्ति चेब शात्राणा व्यवघात्मभु”” (वायुपुराण ८५१६३) । 





भारतीय सस्क्ृति के आधार श्र 


चैंदिक सस्क्ृति के समान ही वह प्राग्वेदिक सस्क्ृति भी हमारे अभिमान और 
गर्व का विषय होनी चाहिए। 'प्रायंत्व” के अभिमान के पूर्वग्रह से युक्त, और 
भारत में अपने साथ सहानुभूति का वातावरण उत्पन्न करने की इच्छा से श्रवृत्त 
प्रोपीय ऐतिहासिकों के प्रभाव से उत्पन्न हुई यह धारणा, कि भारतीय सस्क्ृति 
या सम्यता का इतिहास केवल वैदिक काल से प्रारम्भ होता है, हमें बरवस छोडनी 
पड़ेगी । भारतीय सस्कृति की आध्यात्मिकता, त्याग की भावना, पारलौकिक भावना, 
प्रहिसावाद जैसी प्रवृत्तियो की जड, जिनके वास्तविक और सयत रूप का हमको गव॑ हो 
सकता है, हमको वैदिक सस्कृति की तह से नीचे तक जाती हुई मिलेगी । 

वैदिक सस्कृति का बहुत ही वडा महत्त्व है (जैसा कि आगे चलकर हम 
दिखलाएँगे), तो भी भारतीय जनता के समुद्र में उसका स्थान सदा से एक द्वीप 
जैसा रहा है । भूक जनता की अवस्था के अ्रध्ययत्त से तथा महाराष्ट्र आदि प्रदेशों में 
जनता के साथ वैदिको की गहरी पुथक्ता की नीति से यही सिद्धान्त तिकलता है | 


वैदिक और प्राग्वेदिक संस्कृतियों क! समन्वय 


वैदिक और प्राग्वैदिक सस्कृतियो का उक्त समन्वय अदुष्टविघया बहुत प्राचीन 
काल से ही प्रारम्भ हो गया था। परस्पर आदान-प्रदान से दोनो धाराएँ झआागे 
वढती हुई श्रन्त में पौराणिक हिन्दू धर्म के रूप में समन्वित होकर आपातत: 
एक घारा में ही विकसित हुईं। इस समन्वय का प्रभाव धम्में, आचार-विचार, 
भाषा, और रक्त तक पर पडा। इसके प्रमाणो की यहाँ श्रावश्यकता नही है। 

इसी समन्वय को दुष्टि में रख कर, जैसा हमने ऊपर कहा है, निगमागम 
घ॒म्मं नाम की प्रवृत्ति हुईं। इसी के आधार पर सनातनी विद्वान्‌ बहुत ही ठीक 
कहते हे कि हमारे धर्म का आधार केवल 'श्रुति' न होकर श्रुति-स्मृति-पुराण हे । 

पौराणिक अनुभुति के आधार पर यह कहा जा सकता है कि इस समन्वय में 
बहुत बडा काम भगवान्‌ व्यास का था। अपने समय में पुराणों के संग्रह या 
संपादन! में उनका वडा हाथ था--यही पौराणिक प्रसिद्धि है। 'पुराण' शब्द का 
अर्थ ही उपर्युक्त प्राग्वेदिक सस्कृति को ओर निर्देश करता है! । उनका सहयोग 
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१. अथवंवेद ( १५१६१ १-१२) में पुराण' शब्द का प्रयोग 'इतिहास! शब्द के साथ में 
हुआ है। जेसे--तमितिहासइच पुराणं च गायाश्च नाराद्ंसीइ्चानव्यच- 
लन्‌ ॥११॥१ इतिह्सस्प च दे स पुराणस्पय च गायानां च नाराशंसोना च प्रिय॑ 
घाम भवति य एवं वेद ॥१२॥ यहाँ स्पष्टतया पुराण शब्द प्राग्वैदिक धारा 
की शोर ही संकेत करता है । इसी प्रमद्ध ने वायुपुराण (१।४४) को भी 
देखिए----“प्रयर्म सर्वशास्जाणा पुराणं ब्रह्मणा स्मृुतम्‌ । अनन्तरं च बवत्रेन्पो 

वेदास्तस्प विनि सुताः हर यहाँ स्पप्टततया कहा गया है कि ब्रह्मा से पहले 
पुराण (विषय की दृष्टि से)की सृष्टि हुई, और तत्पश्चात्‌ वेदों की । 


टी २७००३ 


क्ष्क 


५१२ भारतोय सस्छति का विफास 


की झोर रहा है, वहाँ दूगरी का श्रहिसा तथा तन्मूलकफक निरामिपता' तथा 
विचार-सहिष्णुता (अथवा अनेकान्तवाद) की श्रोर रहा है। जहाँ एक की परम्परा 
में वेदों को सुनने के कारण ही शूद्रों के कान में राँगा पिलाने का विधान है, 
वहाँ दूसरी परपरा ने ससार भर के, शूद्रातिशूद्र के भी, हित की दृष्टि से वीद्ध, 
जैन, तथा सन्त सम्प्रदायों को जन्म दिया है। उनमें एक मूल में बेंदिक, भौर 
दूसरी मूल मं प्राग्वदिक प्रतीत होती है। 

४ इसी प्रकार हमारे समाज में वर्ण श्रीर जाति के आधार पर सामाजिक 
भेदो का जो हंविध्य दीखता है, वह भी एक ऐसा ही द्वन्द्र प्रतीत होता है। 

५ पुरुषविध देवताओं के साथ-साथ स्त्रीविध देवताओं की पूजा, उपासना 
भी इसी प्रकार के द्द्रों में से एक है। 

६. हम एक और दवन्द्र का उल्लेख करके अपने उपसहार की शोर आते हैं । 
वह द्वन्द्र ग्राम श्रौर नगर का है । 

यह ध्यान देने योग्य वात है कि जहाँ 'ग्राम' शब्द वैदिक सहिताओ में अनेकत्र 
आया है, वहां नगर' का प्रयोग हमें एक वार भी नहीं मिला। वैदिक साहित्य 
और धर्मसूत्रों में भी वैदिक सम्यता ग्राम-प्रधान दीखती है । दूसरी ओर, नगरो के 
निर्माण में सय जैसे असुरो का उल्लेख पुराणों श्रादि में मिलता है । नगरो के साथ ही 
नागरिक शिल्प और कला-कौशल का विचार सबद्ध है। यह विचारणीय वात है कि 
वैदिक सस्कृति के वाहक ऊपरी तीनो वर्णो में कलाकौशल और शिल्प का कोई स्थान 
नही है । इन कामो को करने वालो की तो ये लोग '“शूद्रों' में गणना करते हे ।' 
इस प्रवृत्ति की व्याख्या हमारी समझ में उपयुक्त ग्राम तथा नगर के इन्द्र में, जो 
कि वैदिक और प्राग्वैदिक परिस्थितियों की मोर सकेत करता है, मिल सकती है । 


उपसंहएर 

ऊपर के श्रनुसन्वान से यह स्पप्टतया प्रतीत हो जाता है कि भारतीय ससस्‍्कृति 
के मौलिक आधारों के विचार में हम उसकी प्रधान प्रवृत्तियों को, जिनमे अनेक 
परस्पर-विरोधिनी इन्द्ात्मक प्रवृत्तियाँ भी हैँ, कमी नहीं समझ सकते, जब 
तक हम यह न मान लें कि उनके निर्माण और विकास में वैदिक घारा के 
साथ-साथ वैदिकेतर या प्राग्वैदिक घारा या धाराओं का भी बडा भारी हाथ रहा 
है। उन घाराझों के समत्वय में हो हमे उन मौलिक आपारों को दूढना होगा। 
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१ तु० “चतुर्देश हि वर्बाणि वत्स्यामि विजने बने । कन्व-सूलफर्लजॉविन्‌ 
हित्वा मुनिवदासिषम्‌ (” (वाल्मीकिरामायण २॥२०॥२६) । 
२ देखिए--“क्रथ हास्य वेवमुपश्ुण्वतस्त्रपुजतुम्या श्ोन्नप्रतिप्रणमुदाहरणे 
जिद्वाच्छेदो घारणे शरीरभेद ” (गौतमघमंसूत्र २३४) । 
में तु० “शिल्पाजीव भूति चब शूब्राणा व्यदधाल्भुः” (वायुपुराण ६११६३) । 





भारतीय सस्क्ृति फे श्राधार १३ 


वैदिक सस्कृति के समान ही वह प्राग्वैदिक सस्क्षति भी हमारे अभिमान और 
गर्व का विषय होनी चाहिए। “्रार्यट्य/ के अभिमान के पूचेग्रह से युक्‍त, और 
भारत में अपने साथ सहानुभूति का वातावरण उत्पन्न करने की इच्छा से प्रवृत्त 
यूरोपीय ऐतिहासिको के प्रभाव से उत्पन्न हुई यह धारणा, कि भारतीय सस्क्ृति 
या सम्यता का इतिहास केवल वैदिक काल से प्रारम्भ होता है, हमे बरबस छीडनी 
पडेगी । भारतीय सस्कृति की आध्यात्मिकता, त्याग की भावना, पारलौकिक भावना, 
अ्रहिसावाद जैसी प्रवृत्तियो की जड, जिनके वास्तविक और सयत रूप का हमको गे हो 
सकता है, हमको वैदिक सस्कृति की तह से नीचे तक जाती हुई मिलेगी । 

वैदिक सस्क्ृति का बहुत ही वडा महत्त्व है (जैसा कि आगे चलकर हम 
दिखलाएँगे), तो भी भारतीय जनता के समुद्र में उसका स्थान सद्दा से एक द्वीप 
जैसा रहा है। मूक जनता की अवस्था के श्रध्ययन से तथा महाराष्ट्र आदि प्रदेशों में 
जनता के साथ वैदिको की गहरी पृथकक्‍्ता की नीति से यही सिद्धान्त निकलता है | 


वेदिक ओर प्राग्वेदिक संस्कृतियों का ससन्‍्वय 


वैदिक ओर प्राग्वैदिक सस्क्ृृतियों का उक्त समन्वय अ्रवृष्टविधया वहुत प्राचीन 
काल से ही प्रारम्भ हो गया था। परस्पर आ्रादान-प्रदान से दोनो धाराएँ आगे 
बढती हुई अच्त में पोराणिक हिन्दू धर्म के रूप में समन्वित होकर आपातत: 
एक धारा में ही विकसित हुई। इस समन्वय का प्रभाव धर्म, आचार-विचार, 
भाषा, और रक्त तक पर पडा। इसके प्रमाणों की यहाँ आवश्यकता नही है । 
, इसी समस्वय को दृष्टि से रख कर, जैसा हमने ऊपर कहा है, निगमागम 
पं ताम की श्रवृत्ति हुई। इसी के आधार पर सनातनी विद्वान बहुत ही ठीक 
कहते है कि हमारे धर्म का आधार केवल श्रुति' न होकर भृति-स्मृति-पुराण हे । 
पौराणिक अनुश्रुति के आधार पर यह कहा जा सकता है कि इस समन्वय में 
बहुत घडा काम भगवान्‌ व्यास का था। अपने समय में पुराणों के संग्रह या 
संपादन! में उनका वडा हाथ था--यही पौराणिक प्रसिद्धि है। पुराण शब्द का 
अर्थ ही उपयकक्‍त प्राग्वैदिक सस्कृति की ओर निर्देश करता है'। उनेका सहयोग 
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१. अथर्ववेद (१५१६१११-१२) में पुराण! बब्द का प्रयोग 'इतिहास' गब्द के साथ में 

हुआ है। जैसे--“तमिततिहासइच पुराणं च गाथाइच नाराशंसीइचानुव्यच- 

लन्‌ ११७ इतिहासस्य च चे स पुराणस्य च गायाना च्‌ नाराशंसीनां च प्रियं 

धाम सवति य एवं वेद ॥१२॥ यहाँ स्पष्टतया 'पुराण' शब्द प्राग्वैदिक धारा 

की और ही संकेत करता है । इसी प्रसज्भ ने वायुपुराण (१५५४) को भी 

देखिए--प्रवम सर्वशास्त्राणां पुराण बरह्मणा स्मृतम्‌ । अनन्तरं उू वकतजेम्पो 

वेदास्तस्प विनि.सृता:॥” यहाँ स्पष्टतया कहा गया है कि ब्रह्मा से पहले 
पुराण (विषय की दृष्टि से)की सुप्टि हुई, और तत्पश्चात वेदों को । हु 








१४ भारतीय संस्कृति फा विफास 


उस समय के श्रनेकानेंक “ऋषि-मुनियों' ने किया होगा, जिनमें से अ्नेको की 
घमनियों में व्यास के सदृश ही दोनो सस्क्ृतियों का रक्त वह रहा था और 
प्राय इसीलिए उनका विश्वास दोनो सस्क्ृतियों के समन्वय में था। 

यह समन्वित पीराणिक सस्क्रति, जो कि बहुत अञ्यो मे वर्तमान भारतीय 
सस्क्ृति के मेरुदण्ड के समान है, न तो केवल वैदिकेतर ही कही जा सकती है, 
न उसको हम यूरोपीय विद्वानों के अभिप्राय से श्रार्य-सस्कृति” या 'श्रनायं-सस्क्ृति' 
ही कह सकते हे । उसकी तो समान रूप से उपर्युक्त दोनों घाराओो में सम्मान 
की दृष्टि होनी चाहिए। यही सनातन धर्म की दृष्टि है। इसलिए यूरोपीय 
प्रभाव से हमारे देश के कुछ लोगों में श्रार्य, श्रनाययं, वैदिक, भ्रवेदिक शब्दों को 
लेकर जो एक प्रकार का क्षोभ उत्पन्न होता है, वह वास्तव में निराधार और 
श्रहेतुक है । 
समन्वित धारा की प्रगति और विकास 

गगा-यमुना-रूपी वैदिक तथा वैदिकेतर धाराओ्रों के सगम से वनी हुई भारतीय 
सस्क्ृति की यह धारा अपने एऐतिहासिक' काल मे भी स्वभावत स्थिर तथा एक 
ही रूप में नही रह सकती थी। इस काल में भी वह तत्तत्कालीन विजिप्ट परि- 
स्थितियों और श्रावश्यकताञों से उत्पन्न होने वाली नवीन धाराझ्ो से प्रभावित 
होती हुई और क्रमश उन थाराओ को श्रात्मसात्‌ करती हुई, नवीनतर गम्भीरता, 
विस्तार और प्रवाह के साथ, झागे बढती रही है। 

बैंदिक और वैदिकेतर सस्क्ृतियों का प्रारम्भिक समन्वय केवल साममात्र में 
ही था। उन दोनो के अनेकानेक स्वार्थों और वद्धमूल परम्पराओों के कारण 
अनेक प्रकार के चेषम्यथ, गगा की घारा में प्रारम्भ में वहते हुए परस्पर टकराने 
वाले टेढे-मेढे शिलाखण्डो के समान, चिरकाल तक सयुक्त धारा में भी वर्तमान 
रहे । परस्पर सघषं के द्वारा ही उन्होने अपनी विषमता के रूप को धीरे-धीरे 
दूर किया है श्रौर भारतीय सस्कृति की घारा की महिमा को बढाया है। यह 
किया अब भी जारी है और जारी रहेगी। इसी में भारतीय सस्कृति की 
प्रगतिशीलता है। 

उपयुक्त वैषम्यों में एक वडा भारी वैषम्य उस बडी भारी मानवता के कारण 
था, जिसको उस समय की राजनीतिक, सामाजिक तथा घासिक परिस्थितियों ने 
से प्रकार से दलित कर रखा था। भारतवर्प के भ्रागे के इतिहास में पारस्परिक 
घात-अतिषातों द्वारा उत्पन्न होनेवाले जैन, बौद्ध, वैष्णण और सन्त आदि आन्दो- 
लनो की उत्पत्ति भर प्रसार में उपयुक्त विषमताझों का बडा भारी हाथ था। 
की «33553: 38238: कृष्ण, बुद्ध, महावीर, कवीर, चैतन्य आदि 
भपने महान्‌ काये हा। र उन्होने उन विषमताओं के दूर करने में अपने- 

भारतीय सस्क्ृति की घारा की ही महत्ता को बढाया । 


भारतोय संस्कृति फे श्राघार श्फ्‌ 


इसलाम और ईसाइयत 


भारतवपं के इतिहास में आने वाले इसलाम भौर ईसाइयत के आन्दोलनो को भी 
हम भारतीय सस्क्ृति की धारा के प्रवाह से विलकुल अलग नही समझते । प्रथम तो, इन 
दोनो की आध्यात्मिकता शौर नैतिकता का आधार एशियाटिक' सस्क्ृति के इतिहास 
की परम्परा द्वारा भारतीय सस्कृति की मौलिक धारा तक पहुँच जाता है। दूसरे, 
इतिहास-काल में भी, उत्तका भारतीय वौद्ध सस्क्ृति का ऋणी होना कोई अस््रीकार, 
नहीं कर सकता । तीसरे, उत्त दोनों में कम से कम &€५ प्रतिशत संख्या उन्ही 
की है, जो प्राचीन भारतीय सस्कृति के ही उत्तराधिकारी है, ओर आज भी उनमें 
विद्यमान सास्क्ृतिक मूल्य की वस्तुओ पर भारतीयता की काफी छाप है । हमारा तो 
विश्वास है कि हम, सहिष्णुता से काम लेते हुए, उनकी वास्तविक घामिक भाव- 
नाओझो को ठेस न पहुँचाते हुए, उनमें सुप्त भारतीयता को जगा सकते हे, और 
वे भी भारतीय सस्क्ृति की धारा से पृथक नही रह सकते। 

हमारे मत में, बौद्ध, जेन आदि धर्मों की तरह ही, भारतवर्ष की पूर्वोक्त 
विपमताओं से ही इन सप्रदायों के प्रसार में काफी सहायता मिली है और इनके 
द्वारा भारतीय सस्क्ृति भी प्रभावित हुई है, और उसको कई प्रकार के साक्षात्‌ 
या असाक्षात्‌ रूप से लाभ भी हुए हैं। 

हम उपयुक्त शान्दोलनों को भी एक प्रकार से भारतीय सस्कृति का उपकारक 
शौर झाधार कह सकते है । 


समष्टि-दृष्ठि की आवश्यकता 


आवध्यकता है कि हम भारतीय सस्कृति के विकास को समझने के लिए 
उपर्युबत समष्टि-दृष्टि से काम लें। प्रत्येक भारतीय, साप्रदायिक एकग्गी दृष्टि 
को छोडकर, भारतीय सस्कृति के समस्त क्षेत्र के साथ अपने ममत्व को स्थापित 
करे और अपने को उसका उत्तराधिकारी समझे । 
यह भारतोय संस्कृति स्वभावत. सदा से प्रगतिशील रहो है और 
रहेगी । इसमें श्रपनें जीवन की जो श्रवाध धारा वह रहो है, उसके द्वारा 
हो यहू, भविष्य के देशीय या झल्ताराष्ट्रक मानवता के हित के श्रान्दोलनों 
का स्वागत करते हुए, श्रपनो प्राचीत परम्परा की रक्षा करते हुए ही आगे 
बढती जाएगी। इसी भारतीय सस्क्ृति में हमारी श्रास्था है। 
समप्टि-दृष्टि-मूलक उपयुक्त भारतीय सस्कृति की प्रगति और विकास को 
दिखाना ही प्रकृत ग्रन्थ का मुख्य प्रतिपाद्य विषय है। इसके लिए हम क्रमण. 
उसकी विभिन्न घाराओ्रों (जैसे-वैदिक, ओपनिषद, जैन, बौद्ध, पौराणिक, सन्त, 
इसलाम श्रौर ईसाइयत) पर विवेचनात्मक दृष्टि से विचार करेंगे । अन्त में, 
उसके भावी विकास पर भी दृष्टि डालने का हमारा विचार है। 


श्ड 


उस समय के अनेकानेक ऋषि-मुनियो' ने किया 
घमनियो में व्यास के संदृश ही दोनों सस्कृतियों 
प्राय इसीलिए उनका विश्वास दोनो सस्क्ृतियों के 
यह समन्वित पौराणिक सस्कृति, जो कि वर 
सस्क्ृति के मेरुदण्ड के समान है, न तो केवल बैरि 
न उसको हम यूरोपीय विद्वानों के अ्रभिप्राय से श्र 
ही कह मकते है । उसकी तो समान रूप से उर 
की दृष्टि होनी चाहिए। यही सनातन धर्म ८ 
प्रभाव से हमारे देश के कुछ लोगो में श्रार्य, ऋ 
लेकर जो एक प्रकार का क्लोभ उत्पन्न होता हूँ 
श्रहदेतुक है । 
समन्वित धारा की प्रगति और बिका 
गगा-यमुना-हूपी वैदिक तथा वेदिकेतर धार 
सस्क्ृति की यह घारा श्रपनें ऐतिहासिक! काल 
ही रूप में नही रह सकती थी। इस काल में 
स्थितियों और श्रावश्यकताओो से उत्पन्न होने 
होती हुई और क्रमण उन धारा्री को श्रात्म 
विस्तार और प्रवाह के साथ, आगे बढती 
वैदिक और वैदिकेतर सस्कृतियों का * 
ही था। उन दोनो के श्रनेकानेक स्वार्थों 
श्रनेक प्रकार के वेपस्थ, गगा की घारा में 
वाले टेढे-सेढे शिलाखण्डो के समान, चिरर 
रहे । परस्पर सघष॑ं के द्वारा ही उन्होने 
दूर किया है श्रोर भारतीय सस्कृति की 
क्रिया अब भी जारी है और जारी 
प्रगतिशीलता है । 
उपर्युक्त वेपम्यों में एक बडा भारी 
था, जिसको उस समय की राजनीतिक, 
सब प्रकार से दलित कर रखा था। + 
घात-प्रतिघातो द्वारा उत्पन्न होनेवाले जै 
लनी की उत्पत्ति और प्रसार में उपर्यु 
समाजगत विपमताओ ने ही सगवान्‌ १ 
महापुर्षो को जन्म दिया और उन्होने 


अपन महान्‌ कार्ये द्वारा भारतीय सस्क्का 


भारतीय संस्कृति का दृष्टिकोण १६ 


इसी प्रकार विभिन्न विदेशी जातियो को आत्मसात्‌ (हम इसको शुद्धि' नही «“ 
मानते) करने में, विदेशों में भारतीय सस्कृति के सदेश को पहुँचाने में, और 
वेद और भास्त्रो की दुरधिगम कोठरियो में बन्द उस सन्देश को जनता की भाषा 
में, प्राय जनता के ही सच्चे प्रतिनिधि सन्त-महात्माओशरो द्वारा, सर्वसाधारण के 
लिए सुलभ किये जाने मे, हमें उपर्युक्त प्रगतिशीलता का सिद्धान्त ही काम 
करता हुआ दोखता है। 


भारतीय सस्क्ृति के इतिहास के लम्बे काल में ऐसे स्थल भी अवश्य आते 
है जब कि उसके रूप में होने वाले परिवर्तेत आपातत विकासोन्मुख प्रगति को 
नही दिखलाते । तो भी वे उसकी स्थिति-शीलता के स्थान में परिवर्तत-णीलता 
को तो सिद्ध करते ही हे । साथ ही, जैसे स्वास्थ्य-विज्ञान की दुष्टि से रोगावस्था 
अरुचिकर होने पर भी हमारे स्वास्थ्य-विरोधी तत्त्वों को उभार कर उनको नाश 
करके हमारे स्वास्थ्य में सहायक होती है, उसी प्रकार उन आपातत अवाछनीय 
परिवर्ततों को समझना चाहिए। कभी-कभी उन परिवर्तनों के मूल में हमारी 
जातीय आत्मरक्षा की स्वाभाविक प्रवृत्ति या अन्य सामयिक आवश्यकता भी काम 
करती हुई दीखती है। इसलिए उन परिवतंनों के कारण भारतीय सस्क्ृति की 
प्रगतिशीलता के हमारे उपर्युक्त सामान्य सिद्धात मे कोई क्षति नहीं आती । 


यह प्रगतिशीलता या परिवर्तनणीलता का सिद्धान्त केवल हमारी कल्पना नहीं 
है। हमारे धर्मशास्त्रों ने भी इसको मुक्तकण्ठ से स्वीकार किया है। 
धर्मझास्त्रो का कलि-वर्ज्य प्रकरण' प्रसिद्ध है। इसमे प्राचीन काल में किसी 
समय प्रचलित गोमेघ, अश्वमेघ, नियोग-प्रथा आदि का कलियुग में निषेध किया 
गया है। विभिन्न परिस्थितियों के कारण भारतीय सस्क्ृति के स्वरूप में प्रगति 
या परिवर्तन होते रहे हे, इस बात का, हमारे धर्मणास्त्रों के ही शब्दों में, इससे 
अधिक स्पष्ट प्रमाण मिलना कठिन होगा । 
इसके अतिरिवत, प्रत्येक युग मे उसकी आवश्यकता के अनुसार धर्म! का 
परिवर्तन होता रहता है, इस सामान्य सिद्धान्त का प्रतिपादत भी धर्मशास्त्रो में 
स्पप्टत मिलता है। उदाहरणार्थ, 
अन्ये कृतयुगे घर्मास्त्रेताया हवापरे युगे । 
श्रन्ये कलियुगे नृणा युगरूपानुसारतः ॥ 
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१. देखिए-- भय कलिपर्ज्यानि। वृहन्नारदीप्रे-समुद्रयातुः स्वीकार: कमण्ड- 
लविधारणम्‌ ।... देवराच्च सुतोत्पत्तिउंधुप्कं च गोवंधः । मांसदान तथा श्राद्ध 
वानप्रस्याशमस्तया ॥ ... नरमेघाश्येधको ॥. .गोमेघतच तथा सश्च:। इमान्‌ 
धर्मान्‌ कलियुगे बर्ज्यानाहुमंनीषिणः ४” इत्यादि... (निर्णयसिस्थु, कलिवज्बंप्रकरण ) 


श्८ भारतीय सस्कात का विकास 


अनेक कारणों से वैदिक कर्म-काण्ड के शिथिल हो जाने पर यही शब्द अधिक 
व्यापक श्रर्थों में प्रयुकत होने लगा | इसी परिवर्नित दृष्टि के कारण भगवदूगीता", 
वैदिक यज्ञों के साथ-साथ (जिनको वह द्रव्य-यन्न कहती है), तपोयज्ञ, योगयत्ञ, 
ज्ञानयज्ञ झादि का भी उल्लेख करती है । स्वामी दयानन्द के श्रनुसार तो 
“शिल्प-व्यवहार श्रोर पदार्थ-विज्ञान जो कि जगत्‌ के उपकार के लिए किया जाता 
है उसको (भी) यज्ञ कहते है ।” आचार्य विनोवा भावे का भूदान-्यज्ञ तो 
श्राज सब की जिह्दा पर है। 

इसी प्रकार ऋग्वेद”, 'यजुर्वेद', आयुर्वेद” 'धनुर्वेद' झ्रादि शब्दों में प्रयुक्त 'बेद' 
शब्द स्पप्टतया किसी समय सामान्येन विद्या या ज्ञान के अर्थ में प्रयुक्त होता 
था। कालान्तर में यह अनेकानेक शाखाओं में विस्तृत मन्त्र-क्राह्मणात्मक वैदिक 
साहित्य के लिए ही प्रयुक्त होने लगा। उन शाखाओं में से अनेकों का तो भव 
नाममातन्र भी शोप नही है। यही 'बेद' शब्द श्रव प्रायेण उपलब्ध वैदिक सहिताओो 
के लिए ही प्रयुक्त होने लगा है। 

इसी प्रकार वर्ण! शब्द के भी विभिन्न प्रयोगों मे समय-भेद से परिवर्तित होने 
वाली वर्ण-विपयक दृष्टियो का प्रभाव दिखाया जा सकता है। 

'यज्ञ' आदि जैसे महत्त्व के शब्दों का समय-मेद से होने वाला भिन्न-भिन्न 
श्र्थों में प्रयोग स्पष्टतया विचारों के घात-प्रतिघात तथा सामय्रिक आवश्यकताओं 
के फलस्वरूप होने वाली भारतीय सस्क्ृति की प्रगति की श्रोर ही सकेत करता है। 

श्राचार-विचार फो दृष्टि से भी अनेकानेक स्पप्ट उदाहरणो से भारतीय 
सस्कृति कभी स्थितिशील न होकर सदा प्रगतिशील या परिवर्तनशील रही है, इस 
सिद्धात की पुष्टि की जा सकती है। 

शूद्र, अतिशूद्र कहलाने वाली भारतीय 'जातियो' के प्रति हमारी कठोर दृष्टि झौर 
व्यवहार में सामयिक परिस्थितियों श्रौर सन्त-महात्मा्रो के आान्दोलनो के कारण झरने - 
शने होने वाला विकासोन्मुख परिवर्तत भारतीय सस्कृति की प्रगति-शीलता का एक 
उज्वल उदाहरण है । “न शूद्राय मति वद्यात्‌”' (>-शूद्ध को किसी प्रकार का उपदेश 
न दे), तथा “पद्ु हुवा एतच्छूमशान यच्छूद्रस्तस्माच्छूद्ससमोपे नाष्येतव्यम्‌”' (--शूद्र 
तो मानो चलता-फिरता श्मशान है। इसलिए उसके समीप में वेदादि नही पढना 
चाहिए) शूद्र के प्रति इस कठोर और अश्ञोमन दृष्टि से चल कर उसको हरि +-जन 
मानने की दृष्टि में स्पष्टतया आकाश-पाताल का अन्तर है । 
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१. देविए मगवद्गीता ४१२५-३०, ३२ तथा २४४२-४३ ॥ २ स्वामी दयानन्‍्द-कृत 
आय दिब्यरत्नमाला' से | ३ देखिए---विदान्तसूच्र-शाक रभाष्य' १४३३८ ।४ इस दृष्टि- 
भेद के विस्तृत इतिहास में एक प्रकार से भारतीय सस्क्ृति का सारा इतिहास प्रतिबिध्वित 
रूपमें दिखाया जा सकता है। हम इस पर स्व॒तन्त्ररूप से फिर कभी विचार करना चाहते है । 


री 
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इसी प्रकार विभिन्न विदेशी जातियो को आत्मसात्‌ (हम इसको शुद्धि! नहीं ० 
मानते) करने में, विदेशों में भारतीय सस्क्ृृति के सदेश को पहुँचाने मे, और 
वेद और थास्त्रो की दुरधिगम कोठरियो मे वन्द उस सन्देश को जनता की भाषा 
में, प्राय जनता के ही सच्चे प्रतिनिधि सन्त-्महात्माओ द्वारा, सर्वसाधारण के 
लिए सुलभ किये जाने में, हमे उपर्युक्त प्रगत्तिशीलता का सिद्धान्त ही काम 
करता हुआ दीखता है। 


भारतीय सस्कृृति के इतिहास के लम्बे काल में ऐसे स्थल भी अवश्य आते 
है जब कि उसके रूप में होने वाले परिवर्तन आपातत विकासोन्मुख प्रगति को 
नही दिखलाते । तो भी वे उसको स्थिति-शीलता के स्थान में परिवर्तेत-शीलता 
को तो सिद्ध फरते ही हैं । साथ ही, जैसे स्वास्थ्य-विज्ञान की दुष्टि से रोगावस्था 
ग्रस्चिकर होने पर भी हमारे स्वास्थ्य-विरोधी तत्वों को उभार कर उनको नाश 
करके हमारे स्वास्थ्य में सहायक होती है, उसी प्रकार उन आपातत अ्रवाछनीय 
परिवर्ततों को समझना चाहिए। कभी-कभी उन परिवर्तनों के मूल में हमारी 
जातीय आत्मरक्षा की स्वाभाविक प्रवृत्ति या अन्य सामयिक आवश्यकता भी काम 
करती हुई दीखती है। इसलिए उन परिवतंनों के कारण भारतीय सस्क्ृति की 
प्रगतिशीलता के हमारे उपर्युक्त सामान्य सिद्धात में कोई क्षति नहीं आती । 


यह प्रगतिशीलता या परिवर्ततशीलता का सिद्धान्त केवल हमारी कल्पना नही 
है। हमारे धर्मशास्त्रों ने भी इसको मुक्तकण्ठ से स्वीकार किया है। 
धर्मशास्त्रो का कलि-वर्ज्य प्रकरण' प्रसिद्ध है। इसमें प्राचीन काल में किसी 
समय प्रचलित गोमेघ, अश्वमेष, नियोग-प्रथा आदि का कलियुग में निपेध किया 
गया है। विभिन्न परिस्थितियों के कारण भारतीय मसस्कृति के स्वरूप में प्रगति 
या परिवर्तत होते रहे हे, इस बात का, हमारे धर्मशास्त्रों के ही शब्दों में, इससे 
अधिक स्पष्ट प्रमाण मिलना कठिन होगा । 
इसके शअतिरिकक्‍त, प्रत्येक युग में उसकी आवश्यकता के अनुसार धर्म! का 
परिवर्तन होता रहता है, इस सामान्य सिद्धान्त का प्रतिपादत भी घर्मझास्त्रों में 
स्पष्टत मिलता है। उदाहरणार्थ, 
श्रन्ये कृतयुगे धर्मास्त्रेताया द्वापरे युगे । 
श्रन्ये कलियुगें नुणा युगरूपानुसारत ॥॥ 
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१ देखिए---भ्रय कलिएर्ज्यानि । वृहब्चारदोप्रे-समुद्रयातु* स्वीकार. कमण्ड- 
लविधारणम्‌ | ..देवराच्च सुतोत्पत्तिरंधुपर्क च गोवंधः । माँसदानं॑ तथा श्राद्धे 
वानप्रस्वाश्षमस्तथा ॥। . . नरमेघाइवमेधका ॥. .गोमेघत्च तथा संध:। इसान्‌ 
धर्मान्‌ कलियुगे वर्ज्यानाहुमनीषिण: ॥” इत्यादि .. (निर्णयमिन्धु, कलिवज्य॑प्रकरण) 


२० भारतीय सस्कृति का विकास 


युगेष्वावतंमानेषु. घर्मोष्प्यावतंते पुन ॥ 
घर्मेष्वावत्तमानेषु लोकोष्प्यावतंते पुन ॥॥ 
श्रुतिब्त दोौचमाचार प्रतिकाल विभिद्यते । 
नानाधर्मा प्रवर्तेन्ते मानवाना युगे युगे ॥। 


पर्थात्‌, सत्ययग, त्रेता, द्वापर और कलियुग में युग के रूप या परिस्थिति के 
अनुसार धर्म! का परिवर्तन होता रहता है। युगन्युग में मनुप्यो की श्रुति 
(+-धार्मिक मान्यता की पुस्तक या साहित्य), शौच (स्वच्छता का स्वरूप 
और प्रकार), श्रौर आचार (--ग्राचार-विचार या व्यवहार) रामयिक आव- 
इयकताशों के अनुसार बदलते रहते हूँ । 

घमंशास्त्रो की ऐसी स्पप्ट घोषणा के होने पर भी, यह आश्चर्य की वात है 
कि हमारे प्राचीन धम्मशास्त्री विद्वानों के भी मन में भारतीय सस्क्ृति स्थिति-शील 
है” यह धारणा वेठी हुई है। गाँधी-युग से पहले के साप्रदायिक विद्वानों के 
शास्त्रार्थ श्रव भी लोगो को स्मरण होगे । उनमें यही निरर्थक तथा उपहासास्पद 
झगडा रहता था कि हमारा सिद्धान्त सनातन है या तुम्हारा । अब भी यह घारणा 
हमारे देश में काफी घर किये हुए है। इसी के कारण साप्रदायिक कटु भावना 
तथा सकीर्ण विचार-घारा श्रव भी हमारे देश मे सिर उठाने को और हमारे 
सामाजिक जीवन को विषाक्त करने को सदा तैयार रहती है। 

इसलिए भारतोय सस्क्ृति की सबसे पहली मौलिक आझ्रावश्यकता यह 

है कि उसको हम स्वभावत प्रगतिशील घोषित करें। उसी दश्षा में भारतीय 

सस्कृति अपनी प्राचीन परम्परा, प्राचीन साहित्य और इतिहास का उचित 

सम्मान तथा गवं करते हुए अपने श्रन्तरात्मा को सदेश-रूप मानव-कल्याणे 

की सच्ची भावना से 'प्रागे बढ़तो हुई, वर्तमान प्रबुद्ध भारत के ही लिए 

नहीं, किन्तु ससार भर के लिए उन्नति श्रीर शाति के मार्ग को दिखाने में 

सहायक हो सकतो है। 

यह कार्य हमारा शझ्रादर्श या ल"'य भविष्य में है, पशचचादबशिता में 

नहीं, यही मानने से हो सकता है। भा तोय सस्क्ृृति रूपी गगा की घारा 

सदा श्रागे ही बढती जाएगी, पीछे नहीं लौटेगी। प्राचोचर युग जेंसा भी 
__ रहा हो, पुन उसी रूप सें लोट कर नहीं झा सकता, हमारा फेल्याण 

हमारे भविष्य के निर्माण सें निहित है, हम उसके निर्माण में श्रपती प्राचीन 

जातीय संपत्ति के साथ-साथ नवीन जगत्‌ में प्राप्य सपत्ति का भी उपयोग 

फरेंगे, यही भारतीय सस्क्ृति की प्रगतिशोलता फे सिद्धान्त का रहस्य और 

हृदय है । 

भारतीय सस्कृति का दूसरा सिद्धात उसका श्रसाम्प्रदायिक होता है। नीचे 
हम उसी की व्याख्या करेंगे--- 
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(३४०) 
भारतीय संस्कृति की असांप्रदायिकता 


सस्कृत में प्राचीच काल से एक कहावत चली आ रही है कि-- - 
श्रुतयो विभिन्नाः स्मृतयों विभिन्ना 
सतको मुन्ियेस्थ सतं प्रमाणम्‌ ॥ 

अर्थात्‌, श्रुतियों -और स्मृतियों मे परस्पर विभिन्न मत पाये जाते हैं। यही 
बात मुनियो के विपय में भी ठीक है। 

इसका अभिप्राय यही है कि किसी भी सभ्य समाज में मतभेद और तन्मूलक 
सम्प्रदायो का भेद या वाहुल्य स्वाभाविक होता है। इसका मूल कारण मनो- 
वैज्ञानिक दुष्टि से मनुष्यों को स्वाभाविक प्रवुत्ति और रुचि में भेद का होता 
ही है। कोई व्यक्ति स्वभाव से ही ज्ञान-प्रधान, कोई कर्म-प्रधान और कोई 
भक्ति-या भावना-प्रधान होता है। फिर समय-मेद तथा देश-भेद से भी मनुष्यो 
की प्रवृत्तियो में भेंद देखा जाता है। रेगिस्तान के शुष्क प्रदेश में रहने वालो के 
और वगाल ज॑से नमी-प्रधान प्रदेश में रहने वालो के स्वभावों में अन्तर होना 
स्वाभाविक ही है। 

ऐसे ही कारणो से भारतवपप॑ जैसे विग्राल और प्राचीन परम्परा वाले देश 
में अनेकानेक सम्प्रदायो का होना बिलकुल स्वाभाविक है। 

एक सीमा तक यह सम्प्रदाय-मेद स्वाभाविक होने के कारण व्यक्तियों की 
सत्प्रवृत्तियों के विकास का साधक होता है। यह ,तवभी होता है जब कि उन 
विभिन्न सम्प्रदायों के लोगो के सामने कोई ऐसा उच्चतर आदश्श होता है जो उन 
सब को परस्पर सघटित और सम्मिलित रहने की प्रेरणा दे सकता हो। परख्तु 
प्राय ऐसा देखा जाता है कि साप्रदायिक नेताओं की स्वार्थवुद्धि और घर्मान्वता 
या असहिष्णुता के कारण सम्प्रदायों का वातावरण दूपित, सघषंमय और विषाक्त 
हो जाता है। उस दशा में सम्प्रदाय-मेद अपने अनुयायियो के तथा देश के लिए 
भी प्रत्यन्त हानिकर और घातक सिद्ध होता है। 

भारतीय सस्कृति की भआान्तरिक घारा में चिरन्तन से सहिष्णुता की भावता 
का प्रवाह चला आया है। तो भी, भारतवर्प में सम्प्रदायों का इतिहास बहुत 
कुछ उपर्युक्त दोपो से युक्त ही रहा है। आर्थिक और राजनोतिक स्वार्थों के 
कारण भौर कुछ अशो में धर्मास्थता के कारण भी अपने-अपने नेताओं द्वारा 
सम्प्रदायो का और स्वभावत श्ञान्ति-प्रधान, पर भोली-भाली और मूर्ख, जनता का 
पर्याप्त दुद्घयोग किया गया है। 

साम्प्रदायिक वैमनस्थ और अत्याचार का उल्लेख करने पर आजकल तत्काल 
हिन्दू-मुसलिम चैमनस्थ या पिछली शताब्दियों में दक्षिण भारत में ईसाइयो द्वारा 


२२ भारतोय सस्कृति का विकास 


हिन्दू जनता पर किये गये अत्याचार सामने श्रा जाते है। यह सब तो निस्सन्देह 
ठीक है ही। पर साम्प्रदायिक श्रमहिष्णुता और अत्याचार का विशुद्ध भारतीय 
सम्प्रदायो में अभाव रहा है, यह न समझ लेना चाहिए। 

पौराणिक तथा धर्मशास्त्रीय सस्कृत साहित्य में वणित उन व्यक्तिगत तथा 
सामृहिक श्रत्याचारो' के श्राख्यानों या विधानो को, जो वास्तव में साप्रदायिक 
अ्रसहिष्णुता-मूलक॒ या उसके व्याज में राजनीति-मूलक थे, जाने दीजिए। हम 
उनका उल्लेख यहाँ नही करेगे । यहाँ कुछ ग्रन्य निदर्शनो को देना पर्याप्त होगा। 
उदाहरणार्थ-- 

“्रमण-ब्नाह्मणम्‌! ( व्याकरण-महाभाप्य २।४॥६ ) पद के आधार पर श्रमणों 
(अर्थात्‌ बौद्धो) और ब्राह्मणों में सप॑ और नकुल जैसी छात्रुता का उल्लेख हम 
पिछले परिच्छेद में कर चुके हे। ईसवी णतियों के प्रारम्मिक काल के आस- 
पास इस शत्रुता ने भारतवर्ष के राजनीतिक तथा घार्भिक वातावरण में जो हल- 
चल मचा रखी थी, वह ऐतिहासिको से छिपी नही है। आज की असाम्प्रदायिक भारत 
सरकार के विरुद्ध सम्प्रदाय-वादियों का श्रान्दोलन उसके सामने कुछ भी नही है । 

भगवान्‌ मनु ने अपनी सनुस्मृति में बौद्ध जैसे सम्प्रदायो को नास्तिक ही 
नही कहा है, उनके धर्मग्रस्थो को भी क्ुदृष्टि', 'तमोनिष्ठ/ (--अज्ञाममूलक) और 
'निष्फल' कहा है । 

हस्तिना ताड्यसानोष्पि न गच्छेज्जेनमन्दिरम्‌ । 
(गर्थात्‌ू, मदमत्त हाथी से पीछा किये जाने पर भी, जैन-मन्दिर मे न जाए) ऐसे 
वचनो से श्रौर दक्षिण भारत में पूव्वेमध्य काल में अनेकानेक जैन-वौद्ध मन्दिरो 
को जवर्दस्ती छीन कर पौराणिक मन्दिरों का रूप देने से भी साप्रदायिक विद्वेष 
श्र अत्याचार के ही निदर्शन हमारे सामने श्राते हे । 

इसके अतिरिक्त, नीचे लिखे उद्धरणो को भी देखिए-- 

न्नयो वेदस्य कर्तारो भण्डघूर्तनिश्ञाचरा । 

(>>तीनो वेदो के बनाने वाले भॉड, धू्त और निशाचर थे), 
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१ उदाहरणार्थ, स्कन्द-पुराणान्तर्गत सूतमहिता में शैव संप्रदाय के विरोधियों के 
बाधन और शिरइछेदन का स्पष्टतया विधान किया है, जैसे “श्िवयरात्रापराणा तु 
बाधकानां तु बाधनम्‌ । शिवभक््तिरिति प्रोक्ता ॥ भस्मसाधननिष्ठाना दुंषकस्य 
छेदन शिरस . ॥ (सूतसहिता ४।२६।२६ --३२) । रामायण में भगवान्‌ रामचन्द्र 
द्वारा शम्बूक (शूद्र ) का वध प्रसिद्ध है । वेद सुनने मात्र के भ्रपराघ के लिए शूद्र के 
कानो में रॉग। पिलाने की चर्चा हम प्रथम परिच्छेद मे कर चुके हे। 

२ देखिए, “या वेदवाह्या स्मृतयों याइवच फाइच कुदृष्टय । सर्वास्ता 

निष्फला प्रत्य तमोनिष्ठा हि ता स्मृता:॥४ (मनुस्मृति १२६५) 


भारतीय संस्कृति का दृष्टिकोण र्रे 


घिगू घिक्‌ कपालं भस्मरुद्राक्षविहीतम्‌ । 
त॑ त्यजेवन्त्यज॑ यथा । 
(>+भस्म और रुद्राक्ष से जिसका कपाल विहीन है उसका अन्त्यज के समान दूर से 
ही परित्याग कर दे), 
भवव्नतथधरा ये च ये च तान समनुव्रताः ॥ 
पासण्डिनस्ते भवन्तु सच्छास्त्रपरिपन्थिनः ॥। 
(भागवत ४॥२।२८) 
( श्र्थात्‌, शैवधर्म के अनुयायी वास्तव में पावण्डी और सच्छास्त्र के विरोवी 
होते है ), 
यथा इमशानजं काए्ठ सर्वकमंसु गहितम्‌ । 
तथा चक्राऋकितो विप्रः सर्वकर्मस गहित. ॥ 
( अर्थात्‌, इमशान के काष्ठ के समान ही चक्राकित वेण्णव का सब कर्मो से 
बहिष्कार करना चाहिए। ) कि 
इसी प्रकार हमारे अनेक धामिक ग्रन्थ शव, वेष्णव, जेन, बौद्ध आदि सम्रदायो 
के परस्पर विद्देप के भावों से भरे पडे हे। 
इस साम्प्रदायिक विद्वेष-भावना ने हमारे दार्शनिक ग्रन्यो पर भी कहाँ तक अवा- 
छुनीय प्रभाव डाला है, इसका अच्छा नमूना हमको 'माध्वमुखमर्दन, माध्वमुखचपेटिका', 
दु्जन-फरि-पञ्चानन' जैसे ग्रन्थों के नामों से ही मिल जाता है। इन नामो में 
विद्ृज्जन-सुलभ शालीनता का कितना अभाव है, यह कहने की बात नहीं है । 
दर्णन-शास्त्र का विपय ऐसा है जिसका प्रारम्भ ही वास्तव में साम्प्रदायिकता 
की सकीर्ण भावना की सीमा की समाप्ति पर होना चाहिए। इसलिए दार्शनिक 
क्षेत्र में विभिन्न सम्प्रदायों के लोग, साप्रदायिक सकीर्णता से ऊपर उठ कर, सद्धा- 
वना और सौहादं के स्वच्छ वातावरण में एकत्र सम्मिलित हो सकते है। 
परन्तु भारतवर्ष में दार्शनिक साहित्य का विकास प्रायेण सामप्रदायिक संघर्ष 
के वातावरण में हो हुआ था। इसलिए उन-उन असम्प्रदायों से सबृकत विभिन्न 
दर्शनो के साहित्य से भी प्राय" साप्रदायिकता को प्रोत्माहन मिलता रहा है। 
हमने अपने ईख्वर-विपयक लेख में (जिसका उल्लेख ऊपर हो चुका है) 
दिखलाया है कि न्याय-वेगेषिक दर्शनो का विकास शैव सम्प्रदाय से हुआ है'। 
योग की परम्परा का भी झुकाव णैव सम्प्रदाय को ओर अधिक है। रहे पूर्व- 
मीमानसा, वेदान्त, बौद्ध और जैन दर्शन- इनका तो स्पप्टतया घनिय्ठ सम्बन्ध 
वैदिक, वैष्णव, बौद्ध और जैन सम्प्रदायों से ही रहा है। एक सास्य-दर्शन ऐसा 
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१. इस विषय में राजशेखरसूरि-कृत पड़्दर्शन-समुच्चय, तथा हरिभद्र॒मूरि-कृत 
घड्दर्शंन-समुच्चय को भी देखिए। 


जे 


श्४ भारतीय सस्कृति फा विकास 


है जिसकी दृष्टि प्रारम्भ से ही विशुद्ध दार्शनिक रही है। पर इसीलिए उसे 
वेदान्तसुत्न-शांकरभाष्य' श्रादि में श्रवेदिक कह कर तिरस्कृत किया गया है। 

साम्प्रदायिक भावना की तरह ही जाति-पाँति का अनन्त भेद भी भारतीय 
समाज में वेषम्य का कारण रहा है। श्रव भी नाना रूपों में हमारे समाज में 
फैला हुआ इसका विष हमारे अनेक कार्यकर्ताओों को श्रन्त'शाक्ता वहिलऔवाः 
सभामध्ये च॒ वेष्णवा इस उक्ति का लक्ष्य बनाता रहता है। 

इस प्रकार चिरकाल से प्रायेण विचार-सकीर्णता और परस्पर सघर्ष 

को भावना से परियूर्ण सप्रदायवाद, तवभिभूत दार्शनिक साहित्य श्रौर जाति- 

पाँति फे भेद-भाव से जर्जरित भारतीय जनता में एकजातोयता के नवीन 

जीवन का सचार करने के लिए, मानो एक उपास्य देव के रूप में, एकमात्र 

प्रगतिशील तथा श्रसांप्रदायिक भारतोय सस्कृति के झ्ादश का ही श्राक्षय 

लिया जा सकता है। 

भारतीय सस्कृति गत्ताम्प्रदासिक है, इसका अभिप्राय यह नही है कि भारतीय 
सस्क्ृति का सम्प्रदायो या सम्प्रदाय-विशेष से कोई विरोध या झगडा है। प्रत्युत 
नैतिकता तथा मानव-हित की भावना की सीमा के अन्दर वह सम्प्रदायो का 
सम्मान करती है श्रौर, किसी मुख्य धारा की सहायक नदियों के समान, उनको 
भ्रपना उपकारक और पूरक मानती है। नैयायिको की जाति जैसे व्यक्तियों से 
पृथक होते हुए भी उन से पृथक्‌ नहीं रहती, इसी प्रकार भारतीय सस्क्ृति 
सप्रदायो से पृथक्‌ श्रर्थात्‌ स्वय श्रसाम्प्रदायिक होते हुए भी उनसे पृथक नही है । 
इसी कारण, भारतीय सस्क्ृति के नाते से, सम्प्रदोयो का परस्पर सम्बन्ध 
आदरयुक्त और सौहाद॑-पूर्ण होता चाहिए। उनमें होड या स्पर्घा भी हो तो वह 
मानव-हित और भारतीय सस्क्ृति के महत्त्व को बढाने वाली बातो में होनी चाहिए । 

इस प्रकार असाम्प्रदायिक भारतीय सस्क्ृति की भावना ही सम्प्रदायों में 
पारस्परिक सघर्ष की भावना को नष्ट कर उनको अपने विशुद्ध कतंव्य-पालन के 
लिए प्रेरणा दे सकती है। 

भारतीय सस्कृति का तीसरा सिद्धान्त है-- 


(2 १ ॥ 


भारतीय संस्कृति की भारत के समस्त इतिहास में मसत्व-भावना 


भारतीय सस्कृति की सतत-प्रवहण-शील घारा की तुलना हम भगवती गया 
की धारा से कर चुके हे। जैसे गया की घारा मूल मे किसी अज्ञात स्थान से 
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२. देखिए--“तन तया श्रुतिविरद्धमपि फापिल सत अ्रद्धातु शक्यम्‌” (वेद/न्तसूत्र- 
शाकरयाष्य २११११) । 


भारतीय संस्कृति का दृष्टिकोण श्र 


निकल कर, अनेकानेक दुरधिगम तया दुर्गम ऊँचे-नीचे पर्वेतो और प्रदेशो में होती 
हुई, अनेक विभिन्न धाराओं के जलप्रवाहों को आत्मसात्‌ करती हुई, अन्त में 
सुन्दर रमणीक समतल प्रदेशों में प्रवेश कर नवीनतर गम्भीरता, विस्तार और 
प्रवाह के साथ आगे की ओर ही वहती हे, ठीक उसी तरह भारतीय सस्क्ृत्ति 
की धारा किसी प्रागेतिहासिक अज्ञात युग से प्रारम्म होकर, अनुकूल तथा प्रतिकूल 
विभिन्न परिस्थितियों में से गुजरती हुई तथा विभिन्न प्रकार की विचार-धाराओो 
को श्रात्मसात्‌ करती हुई शने -शने अपने विशालतर और गरम्भीरतर रूप में झागें 
बढती हुई ही दिखायी देती है। विभिष्ट स्थानों के विभिप्ट माहात्म्य के होने 
पर भी, जैसे गया को समस्त थारा में हमारी मान्यता है, इसी प्रकार 
भारतीय सस्क्ृति की दृष्टि से उसकी पूरी घारा में, दूसरे शब्दों में, भारत के 
समस्त इतिहास में हमारी ममत्व की भावना होनी चाहिए। ऐसा किये विना 
ने तो भारतीय सस्कृति' शब्द की ही कोई सार्थंकता रहेगी और न देगव्यापी 
भारतीयत्व की भावना को ही हम जीवित रख सकेंगे । 

परन्तु दुर्भाग्प से अब तक हमारी स्थिति प्राय उक्त सिद्धान्त के प्रतिकूल 
ही रही है। 

साप्रदायिकता, निराशावाद और तज्जनित पद्चाददृप्टि की भावना, विभिन्न 
सकीर्ण स्वार्थों की क्षति और उनके प्राचीन काल के, कुछ कल्पित श्रौर कुछ 
वास्तविक, अ्रभ्युदय की निराशाप्रद स्मृति, इत्यादि अनेक कारणों से हम उक्त 
आवश्यंक सिद्धान्त की प्राय अवहेलना करते रहे हे, और यह प्रवृत्ति अब तक 
इममें विद्यमान है। 

हमारे धर्मझास्त्रो में युगो के क्रम से धर्म के हस्त का सिद्धान्त, पुराणों में 
“मन्दान्त क्षत्रियकुलम्‌” (अर्थात्‌ नन्‍्दो के वंश के साथ वैदिक परम्परा के पोषक 
जो क्षत्रिय राजा थे उनका अन्त हो गया) यह कथन, अथवा कलियुग के 
दुष्प्रभाव का वर्णन, यह सव उसी प्रवृत्ति के उदाहरण हें। 

वैदिक परम्परा के उस अन्तिम युग के दिनो में, जब कि जन्मना जातिवाद 
खूब बढ गया था और हमारे यज्ो ने भी केवल यान्त्रिक द्वव्य-थज्ञों का रूप घारण 
कर लिया था, साघारण जनता के हित की आवाज उठाने वाले वौद्ध-जैस धर्मो 
के श्रम्युदय से तथा प्राय उसी के फल-स्वरूप राजनीतिक प्राधान्य के दूसरों के 
हाथो में चले जाने से, वैदिक सम्प्रदाय के नेताओं में स्व्रभावत उत्पन्न होने वाली 
निराणा ने ही उपर्युक्त विचारों को जन्म दिया था। 

इसी भामप्रदायिक (तथा राजनीतिक) प्रतिक्रया के कारण हम देखते हे कि 
उन शतान्दियों के तथा तदुत्तरकालीन सस्कृत साहित्य में विब्व को चमत्कृत करने 
वाले वीद्ध-धर्म-सम्बन्धी राजनीतिक तथा घामिक अम्यदय को कुछ भी चर्चा नहीं 


हैं। यदि झाधुनिक ऐतिहासिक अनुसन्धान इसके उद्धार को अपने हाथ में न 
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लेता, तो भारतवर्प के गौरव और गवे के इस स्वर्ण-युग के इतिहास को हम 
सदा के लिए खो बैठते । 
अबे भी, इस विद्या भर ज्ञान के यूग में भी, हममे ऐसे सकीर्णे-दृष्टि साप्र- 
दायिको की कमी नही है जो समझते हैँ कि महाभारत-काल के पश्चात्‌ भारत का 
जो भी महत्त्व का इतिहास है, वह, उनके लिए अभ्ररुचिफर न हो तो भी, उनके 
गर्व श्रौर गौरव की वस्तु नहीं है। यहाँ तक कि कालिदास के ससार को मुग्ध 
करने वाले शाकुन्तल नाटक से, भक्तिसुधा के प्रवाह-रूप भागवत से, या भारत 
की कोटिण जनता को घामिक पिपासा को जान्त करने वाली तुलसोरामायण से 
भी उनको कोई वास्तविक उल्लास या प्रसन्नता प्राप्त नहीं होती ! 
इस प्रकार की एकागी या पक्षपात की दृष्टि से न तो हम भारतीय सस्क्ृति 
के प्रवाह श्रौर परम्परा को ही समझ सकते है, भ हम उसके साथ न्याय करते है। 
वास्तव में भारतीय संस्कृति के प्रवाह श्रौर स्वरूप को समझने के 
लिए हमें जनता के विकास को वृष्टि से ही उसका श्रष्ययन करना होगा । 
भारतोय इतिहास के विभिन्न कालों का महत्त्व भी हमें, किसी सम्प्रदाय 
या राजवंश की दृष्टि से नहों, किन्तु जनता को दृष्टि से हो मानना पडेगा । इस 
प्रकार के अ्रष्ययन से हो हमें प्रतोत होगा कि भारतीय सस्क्ृति की प्रगति 
में वैदिक युग के समान ही बौद्ध युग या सन्त-युग का भो महत्त्व रहा है । 
राजवशो के इतिहास से ही किसी देश की सस्क्ृति का इतिहास समाप्त 
नहीं हो जाता । राजवंश तो किसी नगर के वाह्म प्राकार के ही स्थानीय होते 
है । प्राकार के श्रन्दर प्रवेश करने पर ही प्रजा या जनता के वास्तविक जीवन 
का पता लग सकता है। 
इसलिए जनता के जीवन के श्रविच्छिन्न प्रवाह कोया लोक-सस्कृति की प्रगति 
को समझने के लिए किसी देण के समस्त इतिहास से सम्बन्ध और सपके स्थापित 
करना आवश्यक होता है । इसी को हमने ऊपर ममत्व-भावना शब्द से कहा है । 
इस मसमत्व-भावनां के होने पर हो हम अपनी-क्रपनी सकीर्ण साप्र- 
दायिक भावनाशों को पृथक्‌ रखके, भारत के समस्त महान्‌ व्यवितयों में, 
चाहे वे किसी सम्प्रदाय के या जाति के कहे जाते हो, ममत्व का, समावर 
का, श्रद्धा का और गर्व का प्रनुभव करेंगे। श्राजकल इन महान्‌ व्यक्तियों 
को साम्प्रदायिकों ने भ्रपने सप्रदायों की तग फोठरियों में क्रैद कर रखा है। 
हमारा कतंव्य है कि हम उनको उस कैद से निकाल कर खुले अ्रसाप्रदायिक 
वातावरण में लावें, जिससे उनके उपदेशामृत का लाभ समस्त देश को ही क्यों, 
सारे ससार को हो। 
असाप्रदायिक भारतीय सस्कृति की भावना से ही यह हो सकता है। 
भारतीय सस्कृति के सम्बन्ध में अन्तिम सिद्धान्त है-- 
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है 5) 
भारतोय संस्कृति की अखिल-भारतीय भावना 


भारत के समस्त इतिहास में ममत्व-भावना की व्याख्या करते हुए हमने 
भारतीय सस्कृति के ऐतिहासिक विस्तार की ओर सकेत किया है, उसी प्रकार 
भारतीय सस्कृति की अखिल भारतीय भावना का सकेत उसके देशक्ृत विस्तार 
की ओर है। ऐतिहासिक विस्तार के समान ही उसके अ्रखिल दैशिक विस्तार के 
साथ भी ममत्व-भावना की आवश्यकता है। 
इसको हमारे देश के प्राचीन नेताओं ने अच्छी तरह अनुभव किया था। 
इसीलिए हमारे धाभिक तीथर्थेस्थान देश के कोने-कोने मे, प्रत्येक प्रान्त में, नियत ' 
किये गये थे। हमारे कुम्म जैसे धामिक मेले भी देझ के विभिन्न प्रान्तो में 
वारी-वारी से होते है । इसीलिए प्रान्तो मे किसी का भी राज्य हो, सब प्रान्तो 
के वासी धामिक यात्राओ्रों में समस्त देश में जाते थे। सास्क्ृतिक दृष्टि से वे 
समस्त भारत को अपना देश समझते थे। भारतीय सस्कृति की अखिल-भारतीय 
भावना ही प्रान्तीय सघर्पों को वहुतत-कुछ नियन्त्रण में रख सकती है। 
परन्तु इस सस्वन्ध में हमारा कतंव्य प्रान्तीय संघर्षों के प्रतिकार से 
ही समाप्त नहों हो जाता। हमारा उत्तरदायित्व इससे बहुत अधिक है। 
श्राज फे भारतवर्ष को एक बड़ी समस्या उसका साप्रदायिक सघर्ष तथा 
पिछड़ी जातियो का प्रदन है। भारतीय सस्कृति की श्रखिल भारतीय 
भावना का श्रभिप्राय यहो है कि हम उक्त समस्या का वास्तविक समाधान 
भारतीय संस्कृति को दृष्टि से कर सकें। भारतीय संस्कृति के सम्बन्ध में 
ऊपर दिखलाये हुए सिद्धान्तो फो दृष्दि में रख कर बड़े उदार हृदय से 
साम्प्रदायिक तथा पिछड़ी जातियों फी समस्या को हाथ में लेने से ही उसका 
समाधात हम कर सकेंगे। सम्प्रदायो में परस्पर समादर ग्लौर सम्मान को 
भावना स्थापित करने से, ऐसे जातीय त्तथा ऋतु-सम्वन्धी पर्वो श्रोर विभिन्न 
सप्रदायो के मान्य महापुएषों की जयन्तियो की स्थापना से जिनमें सब 
प्रेमपूर्वक भाग ले सकें, तथा अ्रधिक-से-क्नधिक सख्भावना के साथ बौद्धिक, 
नैतिक, साहित्यिक श्रौर कला-सम्बन्धी संपर्क स्थापित करने से ही साप्रदायिक 
समस्या का सम्राधाव हो सकता है। 
इस प्रइन का विशेष विचार हम इस ग्रन्थ को अन्तिम अवस्था में करेगे। 
यहाँ तो हम केवल यहू दिखलाना चाहते हे कि भारतोय सस्ह॒ति के स्वरूप 
के निर्धारण में हमारी दृष्टि का पूर्णतया प्रगतिशील, प्रसाम्प्रदायिक ओर उदार 
हीना अनिवार्य रूप से आवश्यक है। तभी सारा देश उसको अपना सकेगा । 
तभी वह देश के लिए कल्याणप्रद सिद्ध हो सकेगी । 


तीसरा पारिच्छेद 


भारतीय संस्कृति की वेज्ञानिक विचार-पड्धति 


भारतीय सस्कृति के श्राघार झौर भारतोय सस्क्ृति के वृष्ठिकोण के सम्बन्ध 
में पिछले दो परिच्छेदो में जो विचार किया गया है, उससे स्पष्ट है कि भारतीय 
सस्केति की समष्टि-दृष्टि-मूलक तथा सद्भावनापूर्ण विचार-घारा के आधार पर 
ही भारतीय समाज की परम्परागत सकीणर्ण साम्प्रदायिक भावनाओं में ऐसी ऋन्ति 
लायी जा सकती है, जिससे विग्नह, विघटन, साप्रदायिकता, विचार-सकीणंता, 
'पर्चाद्दशिता तथा श्रन्धरूढिवाद के स्थान में क्रमश सग्रह, सघटन, असाप्रदायिकता, 
विचार-शौदार्य, श्रादर्श-वादिता तथा प्रगतिवाद की भावनाओं को देश में स्थापित 
किया जा सकता है। 

इस परिच्छेद मे हम मुख्य रूप से उस वैज्ञानिक प्रक्रिया के स्वरूप को 
दिखाना चाहते हे, जिसके द्वारा ही भारतीय परम्परा से प्राप्त और विभिन्न 
सप्रदायी तथा वर्गों से सबद्ध विस्तृत साहित्य और लम्बे इतिहास का एक घारा- 
चाहिक जीवित परम्परा के रूप में अ्रष्ययन किया जा सकता है। 

उक्त वंज्ञानिक प्रक्रिया के स्वरूप भर महत्त्व को स्पष्ठतया समझने के लिए 
आवश्यक है कि पहले हम उस परस्परागत साप्रदायिक विचार-पद्धतति को समझ 
लें, जो चिरकाल से भारतवर्प के विद्वानों में प्रायेण चली झा रही है, और जिसके 
प्रभाव के कारण ही अब भी हमको देश और राप्ट्र की गम्भीर समस्याओं के 
विपय में खुले हृदय से विचार करने में कठिनता प्रतीत होती है। 


सांस्प्रदायिक्त विचार-पद्धति 


साप्रदायिक विचार-पद्धति का मौलिक ज्ञाघार एकमात्र शब्द-प्रमाण फी 
अघानता ही है, जिसका उल्लेख हम प्रथम परिच्छेद में कर चुके हूँ । 
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णब्द-प्रमाण श्रपती उचित सीमा के अन्दर सब को मानना पडता है। हमारे 
प्रतिदिन के जीवन में ऋब्द-प्रमाण का, अपने-अपने विपयो के विशेषज्ञ वैध, डाक्टर 
आ्रादि की बात का, कितना महत्त्व है, यह किससे छिपा है ” अनुभवी विशिष्ट 
विद्वावो या लेखको की वातो या बब्दों में अपने विचारो की पुष्टि या समर्थन 
पाकर हम कितने प्रसन्न होते हैं ? ऐसे ही विश्ञेपन्ञो को, जिन्होंने अपने अनुभव 
और परीक्षण से किसी तत्त्व को साक्षात्‌ किया है, प्राचीन शास्त्रो की परिभाषा 
में श्राप्त' कहा जाता था, और उनके ही कथन्त को वास्तव में शब्द-प्रमाण' 
कहना और मानना चाहिए । 

परन्तु, ज्योही शब्द-प्रमाण अपनी सीमा के बाहर चला जाता हैं, प्रत्यक्ष 
अनुभव और परीक्षण के मौलिक ग्राधार से विच्युत होकर जब केवल मान्यता 
और अन्ध-विश्वास पर स्थित हो जाता है, वह ऐसी विचार-पद्धति का जनक 
होता है, जो प्रायेण न केवल अपने को ही धोखा देती है, किन्तु ससार को भी 
व्यामोह में डालने वाली होती है। 

धार्मिक क्षेत्र में एक वार वुद्धिवाद, प्रत्यक्षानुभव तथा अन्य प्रमाणों से निरपेक्ष 
शब्द-प्रमाण के मान लेने पर, लोगो में साप्रदायिकता के सकीर्ण भावों का आ 
जाना अनिवार्य हो जाता हैं। भारतवर्प की साप्रदायिक परम्परा में इसी दृष्टि 
का, दाब्दकप्रसाण-वादिता का, चिरकाल से साम्राज्य रहा है। “शब्दप्रमाणका 
दयम्‌ । यच्छुब्द श्राह्‌ तदस्माक् प्रमाणस्‌” (शर्थातु, हम तो केवल बजब्द को 
प्रमाण मानने वाले हे । हमारे लिए तो जो ज्ञास्त्र में लिखा है वही प्रमाण है) 


सहासाष्य-पश्पशाह्लिक के इन शब्दों के अनुसार ही प्राय हमारे साप्रदायिको के: 
विचार चिरकाल में चले आ रहे हे 


“पसनुष्या वा ऋषिप्त्कामत्सु देवानब्रुवन्‌ 

को न ऋषिभंविष्यतोति । तेम्य एत 

तकंमृर्षि प्रायच्छन्‌ (! (निरुक्‍्त, परिश्षिप्ट) 
( अर्थात्‌, सत्य या धर्म को वतलाने वाले ऋषियो के काल के समाप्त होने पर 
मनुष्यों ने देवों से पूछा कि अव हमारा ऋषि या मार्गदर्शक कौन होगा। त्तव 
देवो ने मनुप्यो को तक॑-रूपी ऋषि को दिया। ) इस प्रकार निरुक्‍त जैसे वेद- 


विपयक महत्त्व के गन्‍्ध द्वारा तके या परीक्षण को सत्यान्वेषण में प्रमुख स्थान 
देने पर भी, वेदान्तसूत्र का यही कहना हैँ कि तक का कोई ठिकाना नहीं है, 
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१. तु०- अनुभवेत वस्तुतत्वस्य कार्स््येन यावाय्य॑ज्ञानवानू आ्ाप्त. 7 
२ देखिए--“भ्राप्तोपदेश शब्द.” (न्यायसूत् ११७) । 
३ त्तर्काप्रतिष्ठानात्‌” (वेदान्तसूत्र २१॥११)॥। 


३० भारतीय संस्कृति का विकास 


शब्द-प्रमाण के पीछे-पीछे ही तर्क को चलना चाहिए। धर्मशास्त्रों में भी इस 
वात पर बल दिया गया है कि अपनी मान्यता के शास्त्रों के श्रविरोीध से ही तक 
द्वारा अनुसन्धान करना चहिए। 

अपने वेयक्तिक तर्क को कुतर्कंणा के मार्ग से बचाने के लिए ऊपर के 
सिद्धान्त के मानने में वास्तव में कोई श्रापत्ति नही की जा सकती । परन्तु ज्ब 
कुछ लोग स्वार्थ था अन्ध-विश्वास के कारण अपने संप्रदाय की मान्य पुस्तकों के 
सानव-फल्याण की दृष्टि से मौलिक श्रभिप्राय को न समझ कर उनके शब्दों को 
ही पकडने लगते हे, उसी समय से साप्रदायिक सहिष्णुता के स्थान मे साप्रदायिक 
असहिष्णुता, सकीर्णता और दुराग्रह का दुष्प्रभाव जनता में फैलने लगता है। 

ऐसे ही कारणों से सकीर्ण साप्रदायिक भावनाओं का प्रसार देश में चिरकाल 
से चला आ रहा है। सहस्नो ग्रन्थ इसी दृष्टि से लिखे गये हूँ । हमारे धर्म- 
शास्त्र, पुराण, यहाँ तक कि दार्शनिक ग्रन्य भी, सकीर्ण साप्रदायिक भावनाओं से 
अस्पृष्ट नही रहे हेँ। साप्रदायिक विचार-पद्धति का तात्पये वास्तविक सत्य के 
अन्वेषण में इतना नहीं होता, जितना कि अ्रपनी मान्यताझ्ों की (अथवा मान्य 
पुस्तको की) पुष्टि में या दूसरे सम्प्रदायो के खण्डन में होता है। यही इस 
पद्धति का सबसे बडा दोप है। 

शब्दैकप्रमाण-वादिता-मूलक साम्रदायिक विचार-पद्धति, मूल मे वहुत कुछ निर्दोप 
होते हुए भी, शने -शने सत्य-पक्षपातिता और सत्यान्वेषण की प्रवृत्ति से हटते-हस्ते, 
प्रायेण अवुद्धिपूर्वंक, कितनी दूर चली जाती है, यही हम नीचे दिखाना चाहते हे । 

भारतवपं में उपर्युक्त साप्रदायिक विचार-पद्धति के इतिहास और विकास पर 
ध्यान देने से प्रतीत होगा कि उससे उत्पन्न विचार-प्रवृत्तियो को स्थूल रूप से हम 
तीन रूपो में दिखा सकते हें-- 

(१) एकवाययता या समन्वय फो प्रवृत्ति, 

(२) श्रर्थान्तर या व्याख्या-भद फी प्रवृत्ति और 

(३) प्रक्षिप्तवाद की प्रवृत्ति । 

इनको क्रमश हम नीचे स्पष्ट करेंगे--- 

( १ ) 
ह एकवाक्यता या समन्वय की प्रवृत्ति 


सिद्धान्त-रूप से सत्य की रक्षा करते हुए, परस्पर सहिष्णुता के आधार पर, 
विरोध में अ्रविरोध की स्थापना के लिए प्रयुक्त एकवाक्यता या समन्वय की 


'>0--0-+०0-0-+-०- 


१ तु०-्रार्ष घर्मोपदेश च वेदशास्त्राविरोधिना। यस्तकेंणानुसधत्ते स धर्म 
चेद नेतर ।। (मनुस्मत्ति १२।१०६) 








भारतीय सस्कृति की वैज्ञानिक विचार-पद्धति - दरे१ 


प्रवृत्ति की उपयोगिता या उपादेयता को कौन स्वीकार नहीं करेगा ? भारतीय 
सस्कृति की विचारधारा स्वय इसी प्रवृत्ति का एक उत्कृष्ट निरर्शन है। इस 
ग्रन्थ में हम क्रश इसी बात का प्रतिपादन करना चाहते है । 

परन्तु साप्रदायिक विचार-पद्धति से समुदूभत जिस एकवाक्यता या समन्वय 
की प्रवृत्ति से यहाँ हमारा अभिप्राय है वह उक्त प्रकार की प्रवृत्ति से वहुत-कुछ 
भिन्न है। यहाँ हमारा अ्रभिप्राय प्रायेण मीमासा-पद्धति-मूलक उस एकवाक्यता 
या समन्वय की प्रवृत्ति से है, जिसका उपयोग भारतवर्ष में अपने-अपने साप्रदायिक 
या सप्रदाय-सवद्ध साहित्य में पाये जाने वाले परस्पर-विरुद्ध या विरुद्ध रूप में 
प्रतीत होने वाले मतों में, किसी प्रकार के सकोच या विस्तार के द्वारा, श्रविरोध, 
एकवाक्यता या समन्वय को स्थापित करने के लिए किया जाता रहा है। 

प्रायेण साप्रदायिक संघर्ष के वातावरण में ही इस प्रवृत्ति का उदय नही, 
तो विस्तार तो अवश्य ही हुआ था। 

साप्रदायिक संघर्ष के दिनो में विरोधियों के आ्राक्षेपो के कारण प्राय इसका 
प्रयत्व किया जाता है कि अपने-श्रपने सप्रदाय में ही जो अवान्तर विरुद्ध मत पाये 
जाते है, उनमें किसी प्रकार अविरोध स्थापित किया जाए। 

अपनी सीमा के अन्दर यह्‌ प्रवृत्ति सवेथा समुचित हो सकती हे। किसी 
भी वृद्धिमान्‌ व्यक्ति के लेखों या कथनों में जो विरोध दिखायी देता है, वह 
प्रायेण आपातत ही होता है और उसमें अविरोध स्थापित करना समुचित माना 
जा सकता है। 

परन्तु काल के भेद से या व्यक्तियों के भेद से पाये जाने वाले विचारों के 
भेद में श्रावदयक रूप से आग्रहपुर्वंक एकवावयता या समन्वय के स्थापित करने 
का प्रयत्व करना स्पप्टत उपर्युक्त प्रवृत्ति की उचित सीमा का अतिक्रमण माना 
जाएगा । 

भारतवर्प में इस प्रकार ओऔचित्य के अतिक्रमण की कहाँ तक चेप्टा की जाती 
रही है, इसको हम दो-चार निदर्शनों द्वारा दिखाना चाहते हे । 

विभिन्न कालो में और विभिन्न विचारको द्वारा प्रतिपादित मतो के सग्रह-रूप 
उपनिपदो में यह स्वभावत सभव है कि विश्व के मूल-तत्त्व के विषय में मुनियों 
के विचारो में परस्पर थोडी-बहुत विभिन्नता पायी जाए। इसलिए यह स्वाभाविक 
हो है कि एक जगह उस मूलततत्त्व को ब्रह्म के रूप में, अन्यत्र प्राण या आकाभादि 
के रूप में वर्णन किया गया है। इस प्रकार का दाशनिक मतभेद ससार में सब 
जगहू और सव कालो में पाया जाता है। ऐसा होने पर भी, वेदान्त-सूत्र 
(-८उत्तर-मीमासा) की रचना का मुख्य उद्देश्य यही है कि किसी प्रकार उप- 
निपदो के अन्तर्गत विभिन्न मतो में एकवाक्यता दिखायी जा सके। 


३२ भारतीय सस्कृति फा विकास 


इसी प्रकार धर्मशास्त्रों और कर्मकाण्डो में पाये जाने वाले परस्पर विरोबों 
या विभिन्नताओों का समाधान, काल-भेद से होने वाली स्वाभाविक परिवर्तेन-शीलता 
के आधार पर न मान कर, प्रायेण उक्त प्रवृत्ति द्वारा ही दिखाने का श्रयत्त 
किया जाता रहा हे। 

तथाकथित प्रास्तिक दर्शनो में जो परस्पर विरोध पाया जाता है, उसका 
समाघान भी प्रायेण उक्त प्रवृत्ति के द्वारा ही किया जाता है। 

अपने-प्रपने सम्प्रदायों में जच्द-प्रमाण के रूप में श्रम्युपगत सिद्धान्तों की दृष्टि 
से प्राचीन साहित्य में पायी जाने वाली तद्विरुद्ध वातों के समाधान के लिए 
साप्रदायिको का यही सबसे पहला उपाय है। इतिहास में उनके अपने सिद्धान्तो 
के विरुद्ध घटनाएँ हुई हे, इसको तो ययासम्भव वे मानेंगे ही नहीं। कालभेद 
से विचारो में परिवर्तत होता रहता है, इसको भी वे प्राय नही मान सकते | 
इन्ही कारणों से विदेशी जातियों के, लाखो की सख्या मे, इतिहास-प्रसिद्ध भारतीय- 
करण को, अथवा इतिहास से सिद्ध दूरूदेशान्तरों के लिए भारतीयों की समुद्र- 
यात्रा को हमारे साप्रदायिक धर्मंशास्त्री कोई महत्त्व नही देते । प्रचलित घर्म- 
शास्त्रीय सिद्धान्तों के विरुद्ध विववा-विवाह, क्षत्रिय का सन्यास-ग्रहण, ब्रह्मविद्योप- 
देश, या वर्ण-परिवर्तंव जैसी कोई बात यदि प्राचीन गनन्‍यो में उल्लिखित मिल ज्वती 
है तो उसका समाघान भी ये साम्रदायिक विद्वान्‌ किसी प्रकार उपयुक्त समन्वय- 
वाद की प्रवृत्ति के द्वारा ही करते हे । 

ऐतिहासिक बुद्धि के अभाव और विचार-स्वातन्त्य के सिद्धान्त को न मानने 
के साथ-साथ, उक्त एकवाक्यता या समन्वय की प्रवृत्ति का एक वडा दोप यह 
भी है कि वह प्राय अपने-अपने सम्प्रदाय में ही सीमित रहती रही है। यदि 
साप्रदायिक भावना से रहित होकर इस प्रवृत्ति का उपयोग विभिन्न सम्प्रदायो के 
परस्पर समन्वय के लिए किया गया होता, तो यह कही अधिक उपयोगी सिद्ध 
होती और समष्टि-दृष्टिमूलक भारतीय सस्क्ृति के सिद्धान्त के पास तक हमें 
ला सकती | परन्तु सकुचित उपयोग के कारण इससे साम्प्रदायिकता को ही बल 
मिलता रहा हे। 

जेसा हम ऊपर कह चुके है, भारतीय सस्कृति की विचारघारा भी एक- 
वाक्यता या समन्वय की प्रवृत्ति को मानती है। परन्तु उसका दृष्टिकोण, सकुचित 
न होकर, परम उदार है। इसका कारण उसकी वैज्ञानिक विचार-पद्धति ही है, 
जिसका निर्देश हम आगे चल कर करेगे। 

एकवाक्यता या समन्वय की प्रवृत्ति से साप्रदायिको का सव जगह काम नहीं 
चलता । इसलिए विवश होकर उन्हें प्रर्थान्तर या व्याख्या-भेद की प्रवृत्ति का झ्राश्रय 
लेना पडता है। उसी के स्वरूप को हम नीचे दिखाते है-- 


भारतीय संस्कृति फी वंज्ञानिक विचार-पद्धति ३३ 


( २ ) 
अर्थान्तर या व्याख्या-भ्रेद को प्रवृत्ति 


उपर्युक्त एकवाक्यता या समन्वय की प्रवृत्ति के साथ-साथ, साप्रदायिक विचार- 
पद्धति की दूसरी प्रवृत्ति शब्दो, वाक्यो, या सपूर्ण ग्रन्थों के ही अर्थान्तर या 
व्याख्यान्तर करने की है। भारतवर्प में यह प्रवृत्ति भी पराकाप्ठा तक पहुँची 
हुई मिलती है। 

इस प्रवृत्ति का प्रारम्भ हमें ब्राह्मण-ग्रन्यों के काल से ही मिलता है। उपनि- 
पदों में भी यह प्रवृत्ति दिखायी देती है। किसी भी मन्त्र या ऋचा की व्याख्या 
कई प्रकार से की जा सकती है और इस प्रकार उससे अपने अभिप्राय या मत 
की पुष्टि की जा सकती है, प्राय ऐसा मान कर ही वैदिक मन्‍्त्रो या ऋचाओ के 
उद्धरण इन ग्रन्थों में दिये गये हे । 

यह प्रवृत्ति धीरे-धीरे बढ़ती गयी । श्रन्त में तो पूरे-पूरे ग्रन्थों की अपने-अपने 
मत के अनुसार व्याख्या करने का रिवाज-सा हो गया। इसका सबसे अधिक 
प्रसिद्ध निदरशन प्रस्थान-त्रयो (5"5उपनिपद्‌, वेदान्तसूत्र, और भगवद्गीता) की 
विभिन्न साप्रदायिक व्याख्याएं हे। शकर, रामानुज, मध्व आरादि साप्रदायिक 
आचार्यो की इन ग्रन्थों पर व्याख्याएँ तो प्रसिद्ध ही हे; इधर नवीन साप्रदायिक 
विद्वानों ने भी अपनी-अ्रपनी व्याख्याएँ लिखी हे । 

अपने-अपने सिद्धान्तों को शब्द-प्रमाण-मुलक सिद्ध करने के लिए साप्रदायिक 
विद्वानों का वरावर यही प्रयत्न रहा है कि किसी न किसी प्रकार भपने पाण्डित्य 
के बल पर प्रामाणिक ग्रन्थो की अपने भ्रनुसार व्याख्या करके शअ्पने सिद्धान्त की 
पुप्टि की जाए । 

आजकल तो यह प्रवृत्ति उपहास की सीमा तक पहुँच गयी है। वेद के 

सनन्‍्त्रों को कामदुघ मान कर, उनमे से अपने-अपने श्रभीप्ट अर्थ को निकालने की 

चेषप्टा की जाती है। भ्राधुनिक जगत्‌ का कोई विज्ञान या श्राविष्कार ऐसा न 
होगा, जिसको बेद से सिद्ध करने का प्रयत्न न किया जाता हो। रेल और 
तार का तो वेद से निकालना साधारण-सी वात है। परन्तु आश्चर्य की वात तो 
यह है कि दूसरो द्वारा आविप्कृत विज्ञानादि की पुष्टि में ही ऐसा किया जाता 
है। ये वंदिक विद्वान्‌ स्वोपन्च-रूप से कोई नया विज्ञान या श्राविष्कार वेद से 
नही निकाल पाते। 

इन साम्प्रदायिक विह्ानों की कृपा से वेद भानमती का पिटारा' बन गया 
है। हाथ डालते ही मनचाही वस्तु उसमें से निकाली जा सकती है। वेद के 
अनेक स्थलो से जहाँ एक पक्ष मृतकश्राद्ध, अ्वतारवाद, मूर्तिपूजा, यज्ञों में पशु-_ 


वलि, वेद में इतिहास श्रादि को पुष्टि करता है, वहाँ दूसरा पक्ष उन्ही स्थलों से 
रे 


इ््ड भारतीय सस्कृति फा विकास 


तद्विपरीत श्रर्थ मिकालने का प्रयत्न करता ,है। एक पक्ष से स्वीकृत देवो' को 
जिनके मानने पर सारा वैदिक कर्मकाण्ड निर्भर है, दूसरा पक्ष 'विद्वानो' के श्र्य 

लेता है। इस दृष्टि से वेद शौर बैदिक साहित्य में देव' 'पित्‌” (पितर ) 
मास' जैसे शब्दों का भी अर्थ श्रनिश्चित ही रह जाता है ! यदि वास्तव में ऐसा 
ही है, तब तो प्रश्त किया जा सकता है कि वेदों का महत्त्व ही क्‍या रह जाता है ? 

एक बार १६४० के लगभग वेदों के एक प्रमिद्ध विद्वान्‌ ने हमारे सभापतित्व 
में दिये गये अपने भाषण में "मार्टेग्यू-चेम्मफोर्ड रिफार्म!ं के श्रनुसार जो 
धारासभाएँ श्रादि भारतवर्ष में चलायी गयी थी उनके स्वरूप को वेदों के प्रमाणो 
से सिद्ध करके दिखला दिया था! हमारा विश्वास है कि वही विद्वान्‌ वर्तमान 
भारतीय सविधान को श्रथवा किसी अन्य सविधान को भी उसी सरलता से वेदों 
के आधार पर सिद्ध कर सकेंगे | 

हम नहीं कह सकते कि इस प्रकार, वर्तमान को प्राचीन काल में आरोपित 
करने की प्रवृत्ति ( 878८|॥7077ंभथा ) पर निर्मर, मनमाने अ्र्थ मान्य ग्रन्थों 
पर लादने से हम उनका मान बढाते हैँ या उनको उपहासास्पद बनाते हे ? 

कुछ भी हो, यह स्पष्ट है कि साप्रदायिकों की भर्थान्तर करने की उपयुक्त 
उपहासास्पद प्रवृत्ति का मूल न तो इतना शब्द-प्रमाणवादिता में या सत्यान्वेषण 
की भावना में होता है, जितना कि “धर भिस्वा पढ छित्त्वा” के अनुसार सत्यार्थ 
की वलि भी देकर अपने पक्ष की पुष्टि करने की इच्छा में होता है। 

परन्तु भ्रर्थान्तर करने की भी सीमा है । भ्रनेक स्थलो में श्रर्थान्तर करने से भी 
साप्रदायिकों का काम नहीं चलता। वहाँ उन्हें प्रक्षिप्तताद का आश्रय लेना 
पड़ता । उसी का स्पष्टीकरण हम चीचे देते है -- 


( ३ ) 
प्रक्षिप्तवाद की प्रवृत्ति 


मुख्य रूप से शब्द-प्रमाण को ही मान कर चलने वाले साप्रदायिक लोग 
जब अपनी मान्यता की कोटि के ग्रन्थों में ऐसे स्थल पाते हैं, जिनकी तन तो अपने 
सिद्धान्तों से एकवाक्यता दिखायी जा सकती है, और न व्याख्यान्तर ही किया 
जा सकता है, उस दशा में वे उन स्थलों को बिना किसी सकोच के, आसानी 
से, प्रक्षिप्त (वनपीछे से मिलाया गया) कह देते है । 

इसमें सन्देह नही कि ग्रन्थों में, विशेषत प्राचीन ग्रन्थों में, वास्तविक रूप 
में भी प्रक्षेपो का होना सभव है। परन्तु इनका क्षेत्र तथा प्रकार भी परिमित 
ही होता है। वैज्ञानिक पद्धति के झ्राधार पर श्ननेक प्रकार के साक्ष्य से ही ऐसे 
वास्तविक प्रक्षेपों का निर्णेय किया जा सकता है। केवल अपने सिद्धान्त के विरोध 


भारतोय संस्कृति की वैज्ञानिक विचार-पद्धति श्र 


के कारण ही किसी स्थल को प्रक्षिप्त कह देना, सत्य को .हत्या के साथ-साथ, 
दु साहस भी है। 

प्रस्‍क्षिप्तवाद की प्रवृत्ति के विशेष उदाहरणो को देने की श्रावश्यकता नहीं है । 
फिर भी दो-चार उदाहरण देना यहाँ अनुचित न होगा । 

मृतक-भ्राद्ध, अवतार-बाद, देवमदिरो में मूत्तियूजा, वेदिक कर्म-काण्ड 
पशु-वलि आदि को न माननेवाले साप्रदायिक लोग जब मभनुस्मृति जेसे ग्रन्थो 
मृतक-श्राद्ध, भगवद्गीता में अ्रवतार-वाद, वाल्मीकिरामायण में देवमन्दिरो 
मू्तिपूजा या इसी प्रकार की अन्य पौराणिक घर्म की वातें, तथा श्रौतसूत्रो 
और ब्राह्मण-प्रन्थो में यज्ञ में पशु-वलि के प्रतिपादक स्पप्ट स्थलों को पाते हे, 
तब उनको प्रक्षिप्त कह कर हीं किसी प्रकार विरोधियों से अपने प्राणो की रक्षा 
करते हूँ । ये लोग कभी-कभी ऐसे ग्रन्यों के, तथाकथित प्रक्षिप्ताशों से रहित, 
'विशुद्धा (?) ससस्‍्करणो के प्रकाशन का भी साहस करते हें । 

उपरयृक्‍त प्रक्षिप्तवाद से मिलती-जुलती ही साप्रदायिक विचार-पद्धति की कुछ 
अन्य प्रवृत्तियाँ भी हे, जिनका सक्षेप से निर्देश करना यहाँ अश्रनुचित न होगा । 


0.) 
सांप्रदायिक विचार-पद्धति की अन्य प्रवृत्तियाँ 


साप्रदायिक विचार-घारा शब्द-प्रमाण के प्राघान्य-वाद पर निर्भर है, यह हम 
ऊपर बता चुके हूँ । इसी कारण साप्रदायिक लोग देश में परम्परा से प्राप्त 
धामिक साहित्य में या तो प्रामाणिकता की दुष्टि से तर-तम-भाव की कल्पना 
करते हे या उसके अजय या अ्शो को अप्रामाणिक ही कहते हें । 

जउदाहरणार्थ, पुराणो-उपपुराणो का बडा विस्तृत साहित्य भारतीय परम्परा से 
चला आया है। वर्तमान पौराणिक हिन्दू-धर्म के स्वरूप और विकास को समझने 
के लिए उनको एक अर्थ में हम धार्मिक विश्व-कोश कह सकते हे। ऐतिहासिक 
सामग्री की दृष्टि से भी उनका अहितीय महत्त्व है। देश और विदेश के विद्वान 
श्रव उनके महत्त्व को मुक्त-कण्ठ से स्वीकार करने लगे हैं । 

ऐसा होने पर भी कुछ सामप्रदायिक दृष्टि के लोग उनकी निनन्‍्दा करते हुए 
नहीं थकते, उनको सर्वथा हेय तथा अप्रामाणिक ही समझते हें । 

इसी प्रकार घामिक साहित्य में ही स्वतःप्रमाण और परत प्रमाण की कल्पना' 
भी णब्द-प्रमाण-वादी साप्रदायिको की अश्रनैतिहासिक मनोवृत्ति का ही परिणाम है । 


७४०--२७०--०-.-०--०--०-०--०-.०--०-०---०७--०--०--०--०--०- 
१ तु०-“धर्मस्य शब्दमूलत्वादशब्दसनपेक्ष्य स्थात्‌ । विरोधें त्वनपेक्ष्य स्थादसति 


झ्यनुमानम्‌ ॥” (मीमासासूच १।३॥१, ३) । इसी प्रसग में मनुस्मृति (२।१३)पर छुल्लूक 
भट्ट की टीका देखिए--अत एवं जावालः-शअ्ुतिस्मृतिविरोधे तु श्रुतिरेव गरोयसी ॥7 


मे अर नमः 
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३६ भारतीय सस्कृति का विकास 


सच्ची निर्दोप साप्रदायिक निप्ठा के श्राधार पर किसी ग्रन्ध-विशेष में पत्रित्रता 
और श्रद्धा की भावना दूसरी वात है। वह क्षम्य ही नहीं, प्रशसनीय भी हो 
सकती है। परन्तु वसी ही श्रद्धा के आवेग के कारण परम्परा मे प्राप्त किसी विस्तृत 
साहित्य के प्रति विरोध और असहिष्णुता की भावना किसी प्रकार क्षम्य नहीं कही 
जा सकती । 

सकीर्ण साप्रदायिक मनोवृत्ति की एक टूसरी असहिण्णुता की प्रवृत्ति और भी 
झ्रधिक अक्षम्य होती है। इसका निदर्शन हमको नवीन वैज्ञानिक पद्धति और 
उससे प्रवर्तित विज्ञानो भौर झाविप्फारो के प्रति उसकी स्पप्ट या अस्पप्ट अ्सहानु- 
भूति में मिलता है। 

जहाँ तक भौतिक विज्ञानों या आविप्कारों का सम्बन्ध है, यह प्रवृत्ति दो 
रूपो में प्रकट होती है। यदि उनके विपय में गुण-पक्ष और दोप-पक्ष दोनों हो 
सकते हैँ, तव तो उनके दोप-पक्ष पर ही बल दिया जाता है! केबल गुण-पक्ष 
के होने पर, गृण-पक्ष को लेकर यह सिद्ध करने का प्रयत्न किया जाता है कि 
उन विज्ञानो या आविष्कारों का उल्लेख हमारे प्राचीन ग्रन्थों में भी पाया 
जाता है। 

परन्तु जो नूतन विज्ञान और आविप्कार भौतिक नहीं हैं, उनके विपय में 
तो सप्रदायवादियों का प्राय यही कहना होता है कि वे वैज्ञानिकता के आधार 
से ही रहित हें। श्श्वी और २०वीं शताब्दियो ने भाषाविज्ञान, मानवजाति- 
विज्ञान, पुरातत्त्यविज्ञान, पुराणविज्ञान, मतविज्ञान आदि अनेक नवीन विज्ञानो 
को जन्म दिया है। इन विज्ञानों से अनेक प्राचीन धारणाश्रो को घक्‍का लगा है। 
प्राय इसीलिए इनके प्रति साप्रदायिको में तीव्र विरोध-मभावना पायी जाती है। 
ऐसे साप्रदायिक विद्वानों की कमी नहीं है, जो साप्रदायिक मचो पर, जहाँ पधर्म- 
सदाचार का ही उपदेश होना चाहिए, इन नवीन विज्ञानो की हँसी उडाते हुए 
उनका खण्डन करते हे। कभी-कभी वे यह भी कहते सुने जाते हे कि इन 
तिथाकथित' विज्ञानों के चलाने में पारचात्य विद्वानों का एक भयानक पषड्यन्त्र है, 
जिसका अ्रन्तरभिप्राय अपने देश के पारम्परिक विश्वासो और धारणाओो को केवल 
घक्‍्का पहुँचाना है ! 

वास्तव में सकीर्ण साप्रदायिक भनोवृत्ति के साथ, चाहे वह पश्चिम की हो 
या पूर्व की, ऐसी अनुदार भावना स्वभावत ही रहती है। 

ऊपर के प्रतिपादन से स्पष्ट हो गया होगा कि मुख्यत ऐतिहासिक दृष्टि 
के न होने से, और अनुभव तथा परीक्षण झ्ादि से निरपेक्ष शब्द-प्रमाण को ही 
प्रधान पद देने से, साप्रदायिक विचार-पद्धति, सत्यान्वेषण के स्थान में, उलदे भनर्थ 
की सपादिका बन जाती है। उससे एक झोर सत्य की हत्या का, और दूसरी 
भौर विचार-स्वातश्य के स्वेथा प्रतिषंध का भय उपस्थित हो जाता है। 
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उसका एक बड़ी दोप बह भी है कि वह अपनी दृष्टि सदा अपने ही सप्रदाय 
के ग्रन्वों में परिमित या बद्ध रखती हुई, न केवल अपने से भिन्न सप्रदाय के 
ग्रन्थों के विषय में, किन्तु देश की लम्बी परम्परा के विभिन्न स्तरों से सबद्ध 
विशाल साहित्य आदि के विपय में भी प्राय उपेक्षा हो दिखाती है। 

ऐसे ही कारणी से भारतीय सस्कृृति की विचार-धारा के लिए, जिसका 
सम्बन्ध भारत के समस्त वाहुमय श्रौर इतिहास से है, सकुचित सांप्रदायिक 
विचार-पद्धति को छोड कर, वैज्ञानिक विचार-पद्धति का ही भ्रवलम्बन आवश्यक हो 
जाता है। उसी के स्वरूप और महत्त्व को हम सक्षेप में नीचे दिखाना चाहते है । 


वेज्ञानिक विचार-पंद्धति 


वेज्ञानिक विचार-पद्धति का मुख्य आधार उसकी तुलनात्मक और ऐतिहासिक 
प्रक्रिया है। किसी विपय के स्वरूप को उपपत्ति और युक्ति के सहित समझने 
के लिए हमे उसके इतिहास श्रीर विकास के साथ-साथ उसको चत्तमान अ्रापेक्षिक 
परिस्थिति को भी ठीक-ठोक जातवा आवश्यक होता है। 

इसलिए व्यावक दृष्टि से भारतीय सस्कृति के स्वरूप, स्वभाव और विकास 
को, उसको श्रत्यत प्राचीन काल से प्राने वाली बारावाहिक जीवित परम्परा को, 
ठीक-ठीक समझने के लिए उसके इतिहास को जानने की अत्यन्त आवश्यकता है। 
इसके लिए सत्य के अस्वेषण में तत्पर, किसी प्रकार के पूर्वश्रह तथा पक्षपात से 
रहित, विवेचनात्मक व्यापक ऐतिहासिक बुद्धि की आवश्यकता है। इस ऐंति- 
हासिक बुद्धि के परिपाक के लिए भ्रन्य प्राचीन-परम्परागत सस्कृतियों के परिज्ञान 
के साथ-साथ भाषा-विज्ञान, मानव-जाति-विज्ञान, पुराण-विज्ञान आदि नवीन विज्ञानों 
के सिद्धान्तो को भी जानने की अपेक्षा होती है। 

भारतोय सस्क्ृति की कोई ऐतिहासिक विकासात्मक परम्परा है, यह दिखाने 
के लिए हमे अनिवार्य रूप से उसको प्रगतिशीलता के सिद्धान्त को मानना आवब- 
इयक हो जाता हूँ। प्रगतिणोलता के मिद्धान्त को मान लेने पर ऐतिहासिक झोव 
में सात्रदायिक विचार-पद्धत और उसको पूर्वोक्त प्रवृत्तियों के लिए कोई स्थान 
ही नहीं रहता। सत्यान्वेषण की भावना से प्रवृत्त ऐतिहासिक का कतंत्य है कि 
बह सब प्रकार के पूर्वगह और पक्षयात से रहित होकर भारतीय सस्क्ृति के 
विभिन्न कालो की वस्तु-स्थिति का निरूपण करे। इसलिए उसको प्रयत्न कर्ना 
पडता है कि उसकी विवेचना पर किसी माम्रदायिक झुकाव का किसी प्रकार का 
अनुचित प्रभाव न पडे और वह भ्रत्येक काल के साथ न्याय कर सके | ऐसी 
अवस्था मे न तो उसे बलात्‌ कृत्रिम एकवाक्यता या समन्वय की, न अर्वान्तर को, 
और न भ्रक्षिप्तवाद के आश्रय की अपेक्षा होती है। वह किसी भी वस्तु-स्थिति 
को अच्छे या बुरे स्वान्तर में दिज्वाना श्रपनी न्याय्य-बुद्धि के विपरीत हो समझता है । 
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एक काल को दूसरे काल में अध्ययन या आरोप करने की प्रवृत्ति (8980॥7०॥9॥7 ) 
अ्रवुद्धि-यूवंक साप्रदायिको के श्रतिरिकत श्रन्य लोगो में भी देखी जाती है । उदा- 
हरणार्थे, वेदमन्त्रो की व्याख्या में श्राजकल यह प्रवृत्ति प्राय पायी जाती है । सच्चे 
ऐतिहासिक को इस प्रवृत्ति की ओर से अपने को सदा सचेत रखना पड़ता है । 
भारतवपं में हम लोगो की प्रायेण यही प्रवृत्ति रही है कि हम वडेजड़े 
धामिक आन्दोलनों को, भ्रवतारी महापुरुषो को श्रीर वडी-बडी ऐतिहासिक घटनाओं 
को पूर्वापर परिस्थितियों से असबद्ध तथा श्रसपृक्त अथवा श्राकस्मिक घटना के 
रूप में ही देखते हूं। उदाहरणार्थ, भगवान्‌ कृष्ण के श्रवतार के विपय में 
हमे इतने से ही सन्‍्तोप हो जाता है कि कस आदि पापियों के सहार के लिए 
ही वह श्रवतार हुआ था। देश की घामभिक, तास्कृतिक, आर्थिक, राजनीतिक 
श्रादि पूर्ववर्ती परिस्थिति में उस भ्रवतार की श्रावश्यकता को हम नहीं दूढते, 
न यह जानना चाहते हे कि देश की परवर्ती परिस्थितियों पर उसका चिरस्थायी 
अ्रथवा अचिरस्थायी क्या प्रभाव पडा | परन्तु वैज्ञानिक पद्धति के अनुसरण में 
हमें इन सब बातो का उत्तर देना आवश्यक हो जाता है । 
जैसे भौतिक जगत्‌ में आँवी के आने से पहले वायुमण्डल की एक विश्येप 
अवस्था होती है श्लौर आँधी भी उसी अवस्था के कारण श्राती है। साथ ही, 
आँघी, स्वयं समाप्त हो जाने पर, वायु-मण्डल मे अपने विज्येप प्रभाव को छोड 
जाती है। इसी प्रकार महान्‌ आन्दोलनो और अवतारी महापुरुषों की पूर्व॑वर्ती 
श्रौर परवर्ती परिस्थितियों में कार्यकारणभाव की परम्परा रहती है । वैज्ञानिक 
पद्धति का कर्तव्य है कि वह इसका पता लगाए श्रौर इसका निरूपण करे | 
वास्तव में, किसी भी इतिहास के समान ही, भारतीय संस्कृति का इतिहास 
भी इसी प्रकार की कार्यकारण-भाव की परम्पराओ से निर्मित है। हमारा कतेंव्य 
है कि हम वज्ञानिक पद्धति के अवलम्बन से उन परम्पराओ का अध्ययन करें। 
भारतोय सस्क्ृति के लम्बे इतिहास में काल-मेद से जो विभिन्न स्तर 
पाये जाते हे, हमारा कर्तव्य है कि हम , न केवल उनके परस्पर सम्बन्ध 
का हो, किन्तु प्रत्येक स्तर फ्री पूर्वावस्था और प्रनस्तरावस्था का भी, उन- 
उन श्रुटियों का भी, जिनके कारण एक स्तर के पदचात प्रगले स्तर का 
आना झावश्यक होता गया, पता लगावें, जिससे एक घारावाहिक 
जीवित परम्परा के रूप में भारतीय सस्कृति को हम समझ सकें । 
उपयुक्त प्रकार के श्रष्ययत्त के लिए यह प्त्यन्त श्रावदयक है कि 
भारतोय सस्कृति के विभिन्न फालो के साथ हमारी, न केवल समत्व की 
या तादात्य की हो भावना हो, किन्तु चुद्धि-युक्त सहानुभति भीहो। 
उपयुक्त वैज्ञानिक पद्धति का अनुसरण करते हुए ही हम भारतीय सस्क्ृति 
की थारा के अपने इस विशेष भ्रध्ययल को करना चाहते हैं । 


चोथा पारिच्छेद 
भारतीय संस्कृति की विचारधारा का लक्ष्य 


भारतीय सस्कृति के सबध में हमने अब तक जो कुछ कहा है उससे यह स्पष्ट 
है कि भारतीय परम्परा की सूत्रात्मा की ओर सकेत करने वाला 'भारतोय 
संस्कृति' जब्द-समुदाय या अभिघान एक ऐसी समच्वयात्मक भावना को अभिव्यक्त 
करता है, जो एक प्रकार से भारतीय विचारधारा में नयी वस्तु है। इसीलिए 
उसका एक नया सन्देश है, उसका अपना विशेष लक्ष्य है। इस परिच्छेद में हम 
उसीको व्यक्त करना चाहते हे । साथ ही, भारतीय सस्क्षति के विभिन्न स्तरों 
के सबंध में आगे जो कुछ हमें कहना है उसके विज्ञिष्ट दृष्टिकोण पर भी कुछ 
प्रकाश डालना चाहते हैं । 

भारतीय राजनीतिक इतिहास में 'लोकतन्त्रात्मक गणराज्य' की स्थापना एक 
अनोखी घटना है। इसके द्वारा, भारत के किसी विशिष्ट वर्ग को नही, अ्रपितु 
भारतीय जनता को विदेणीय परतन्ब्रता से और कोटि-कोटि व्यक्तियों के समुचित 
विकास में वाधक अपने देश की रूढियो से भी मुक्ति प्राप्त हुई है। 

भारतीय सस्क्ृति की नवीन विचारधारा भी सास्कृतिक क्षेत्र में ऐसी ही 
क्रान्तिमयी भावना को लेकर प्रवृत्त हुई है। राप्ट्र मे सास्कृतिक एकता की 
चेतना फा उद्बोधन उस का मुख्य उद्देश्य है। इसकी प्राप्ति में अनेकानेक वाघक 
प्रवृत्तियाँ सहल्लो वर्षों से भारतवर्ष के इतिहास में काम करती रही हे। अव भी 
उनका बहुत-कुछ अस्तित्व है। उन को स्पप्ट करते हुए, उनके उन्मूलन के प्रकारो 
को दिखाना अत्यावश्यक है। 

भारतीय श्रन्तरात्मा ने राजनीतिक क्षेत्र में विभिन्न परम्परागत राज्यो के 
विलयन का जो चमत्कारी दृश्य उपस्थित किया है, वह हमारे लिए एक अभिमान 
की वस्तु है। कौन नही जानता कि हमारे प्राचीन इतिहास में ऐसे ही राज्यों 


४० भारतीय सस्कृति का विकास 


के कारण भारत प्राय छिप्न-भिन्न रहा है, और उसकी विदेशी परतन्त्रता का 
मुख्य कारण ऐसे ही राज्यो की स्थिति थी। 
हमें पूरी आशा है कि अब सास्क्ृतिक क्षेत्र में भी श्रपनी-अपनी स्वतन्त्र सत्ता 
या पृथक्‌ सस्कृति का अ्भिनिवेद या दुरभिमान रखने वाले, हमारे विभिन्न सप्रदाय 
अपने को एक ही व्यापक समन्वयात्मक भारतीय सस्कृति का भ्रम समझने लगेंगे । 
सास्कृतिक एकता की चेतना के उद्बोधन से हमारा यही अभिप्राय है। 
उत्तररामचरित में महाकवि भवभूति ने कहा है -- 
एको रस. करुण एवं निमित्तभेदाद्‌ 
सिन्न. पूथक्‌ पृथगिवाश्रयते विवर्तान्‌ । 
आावतंब॒द्वुद्तरद्धमयान्‌ विकारान्‌ 
अ्रम्भो यथा सलिलमेव हि तत्समस्तम्‌ ॥ 
श्र्थात्‌, जैसे एक ही जल भंवर, बुलवुले और तरज्भो के रूपो में देखा जाता 
है, इसी तरह मूल में एक ही करुण रस निमित्तमेद से विशिन्न रूपो में देखा जाता है । 
व्यापक भारतीय सस्क्ृति के साथ विभिन्न सप्रदायों का वास्तव में ऐसा ही 
सबंध है । इसी भावना की वास्तविक झभिव्यक्ति भर स्पप्ट श्रनूभति ही भारतीय 
सस्कृति की विचारधारा का श्रभिष्नाय है। 


भारतीय सस्कृति का संकुचित अर्थ 


ऊपर जो कुछ कहा गया है उससे स्पष्ट है कि हम बरावर भारतीय मस्कृति' 
को उसके श्रत्यन्त व्यापक श्रर्थों में लेते हें। भारतान्तर्गंत सब सप्रदाय उसकी 
परिधि के अन्दर झा जाते है । परन्तु दुर्भाग्यवश “भारतीय सस्क्ृति' शब्द- 
समुदाय का सकुचित भअर्थो में भी प्रयोग हमारे देश में हो रहा है। प्रथम परि- 
च्छेद में हम इस भ्रार सकेत कर चुके है । मन में अनेक प्रकार के दुराव या बचाव 
रख कर लोग इसका प्रयोग करते हैं । ऐसे ही लोग भारतीय राष्ट्र की सप्रदाय- 
निरपेक्षता या साप्रदायिक-ससभाव की आदरणीय नीति के विरोध में, सकुचित 
भारतीय सस्कृति की आड में एक राजनीतिक पक्ष स्थापित करने का विफल प्रयत्न 
करते रहते है । कहने की आवश्यकता नही है कि हमारे भ्रभिप्राय से भारतीय सस्कृति 
की विचारधारा राष्ट्र की उपर्युक्त अ्रसाप्रदायिक नीति की हो समर्थक भौर पोषक है । 


भारतीय संस्कृति और विभिन्न संप्रदाय 


जैसा ऊपर कह चुके हे, किसी भी समय समाज में विभिन्न सप्रदायों का 
पाया जाना स्वाभाविक होता है, विशेपत भारतवर्ष जैसे विशाल और प्राचीन 
देश में। ऐसा होने पर भी, उनमें पारस्परिक सच्ची सद्भावता हो सकती है। 
संस्कृत साहित्य में “इति सप्रदाय ” जैसे स्थलों में 'सप्रदाय” शब्द का बिलकुल 
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निर्दोष प्रयोग पाया 'भी जाता है । विभिन्न विश्व-विद्यालयों में विद्या और ज्ञान 
के क्षेत्र में जैसी स्पर्धा पायी जाती है, वैसी ही स्पर्धा किसी स्पृहणीय. आदर्श को 
लेकर सप्रदायों में भी होनी चाहिए। किसी भी अवस्था में उनमे विद्देष की 
भावना श्रक्षम्य होनी चाहिए। इसलिए सच्चे अर्थो में चिरस्थायी भारतीय 
एकराष्ट्रीयता की पुष्टि के लिए यह परम आवश्यक है कि हमारे विभिन्न सप्रदायों 
में, समष्टि-दष्टि-मूलक व्यापक भारतीय सस्कृति के आधार पर, पारस्परिक सच्ची 
सद्भावना और सामज्जस्यथ की प्रवृत्ति बढायी जाए। इसके लिए आवश्यक है कि 

प्रथम तो, हमारे विभिन्न सप्रदायों में एक-दूसरे के प्रति समादर और 
सहिष्णुता की भावना हो, और 

दूसरे, हम उन सप्रदायो को भगवती गड्भा की तरह प्रगति-शील समन्वयात्मक 
भारतीय सस्क्ृति का पूरक ही समझें । 

दूसरे शब्दों में, अब तक सप्रदायों में जो समानास्तरता या प्रतिहृन्द्रिता की 
भावना चली आ रही है, उसके स्थान मे, वे सव समय, स्थिति और स्थान के 
भेद से एक हो भारतोय सस्क्ृति की प्रगति के पोपक है, इस भावना को स्थापित 
करने की आवश्यकता है। 

भारतवर्ष में साप्रदायिक नेताश्रो की स्वार्थ या सकीर्णता की दृष्टि के कारण 
सप्रदायों का जो इतिहास रहा है, वह ऊपर के आदर्शो के बहुत कुछ विरुद्ध हीं 
रहा है। अभी हाल के हिन्दू-मुसलमानों के साप्रदायिक घोर रकत-पात को जाने 
दीजिए, उस समय से पहले के उस साप्रदायिक असहिष्णुता के वात्तावरण को 
स्मरण कीजिए, जब, विदेशी राजनीतिक परतन्त्रता के रहने पर भी, हमारे सभा- 
मचो से हमारे धुरधर साम्रदायिक महारथी दूसरे सप्रदायों के, उनके प्रवर्तको के 
ओर उनकी घर्म-पुस्तको के खण्डन में, उनकी धज्जियाँ उडाने में, लगे थे, और 
आस्त्रार्थो' तथा उनके लिए शआह्वानो' से आकाश गुजायमान रहता था। सौभाग्य 
में वह स्थिति अब प्राय. नाम-मात्र को शेष है। 

पवित्र कुभ के मेलो पर विभिन्न सप्रदाय के महन्तो और अखाडो की सवारियो 
के निकलने पर ससार से “विरक्तो” के रक्तरात तक की कहानियाँ किसने न 
सुनी होगी 

धर्म के नाम पर सामप्रदायिक प्रतिद्वन्द्रिता, पृथकता की भावना, बामिक 
नेताओो द्वारा समर्थन-प्राप्त जाति-मेद और वर्ण-लेंद की भावना किस विपैले रूप 
में हमारे वर्तमान सामाजिक जीवन में व्याप्त हे, इसके दो-चार और निदर्णनों को 
भी हम नीचे देते हे । 
__तात्रदायिक तथा जातिगत शौर वर्णगत सकूचित भेद-भावना के वातावरण 
में लिखें गये साहित्य को ही दिन-रात पढने वाले लोगो के लिए यह स्वाभाविक 
है कि ये उस भेदभावना को अपने जीवन का चरम लक्ष्य समझें | इसीलिए 


डर भारतोय सस्कृति का विकास 


उनके द्वारा मचालित विद्यालयों में अब भी अ्रध्यापको की नियुक्ति श्रौर छात्रो के 
प्रवेण में उक्त सकीर्ण भेद-भावना पूर्णतया उग रूप में पायी जाती है। 
प्रसिद्ष राजकीय सस्कृत महाविद्यालय भी इस महारोग से प्राय अश्रछते नहीं 
रहे हें । शूद्र या अहिन्दू के प्रवेश की तो वात ही क्या, उनमे जैन, बौद्ध, 
श्रार्यममाजी आदि छात्रो के प्रवेश पर भी, मनुस्मृति आ्रादि धर्मग्रास्त्रों के नाम 
पर, घोर आपत्ति की जात्ती रही है। 

एक राजकीय सम्कृत महाविद्यालय में तो एक वार माध्व सप्रदाय की गद्दी 
की स्थापना पर भी विहन्मण्डली ने असन्तोपष प्रकट किया था 

वडे खेद की वात है कि हमारी प्राधुनिक शिक्षा-सस्थाओं में भी यह रोग 
पाया जाता है। एक वार एक प्रसिद्ध कालेज को हमें दिखाते हुए उसके प्रिंसिपल 
ने, बडे गव॑ के साथ, निजी तौर पर, हमसे कहा था कि किसी न किसी तरह वे 
ऐसा प्रयत्त करते हँ कि जाति-विशेष के ही वालक श्रधिक से अ्रधिक उस कालेज 
में प्रविष्ट हो। हमारे विश्वविद्यालयों तक में इन सकीर्ण भेद-भावनाश्री ने प्रवेश 
कर लिया है, यह भी हम से छिपा नहीं हैं। विश्वविद्यालयों के नाम के साथ 
हिन्दू, मुसलिम' शब्दों को तो हम गये के साथ स्मरण करते ही है ' 

इग्लेंड के स्कूलो और विश्वविद्यालयों में किसी भी देश भ्रोर जाति के छात्र 
पढ़ सकते हे, पर सार्वभौम वैदिक धर्म” के आदर्श पर स्थापित हमारे गुरुकुलो 
में अभी तक, झ्मारतीय तो क्‍या, सव भारतीय सप्रदायो के छात्र भी प्रविष्ठ 
नहीं हो सकते ! 

अपने नवीन राजनीतिक जीवन के चुनाव और ग्राम-पचायत' जैसे प्रयोगों 
में भी उक्त विषले प्रभाव को देख कर कभी-कभी वडी निराशा और शात्मग्लानि 
का अनुभव होता है। 

उपर्युक्त सकीर्ण भावनाओं का उत्तरदायित्व बहुत कुछ हमारे प्राचीन और 
सध्यकालीन साहित्य पर है। इसलिए उस साहित्य की भी थोडी-सी चर्चा यहाँ 
श्रप्रा्साद्भक न होगी । 


प्राचोन साहित्य सें सांप्रदायिक भावना 


महाभाष्य मे एक सूत्र के उदाहरण के रूप में दिये गये 'श्रमण-नब्नाह्मणम्‌' का 
निर्देश हम प्रयम परिच्छेद में कर चूके हें। 

“अस्ति भास्ति दिष्ट सति” (पाणिनि-सूत्र ४४६०) सूत्र से 'श्रास्तिक, 
नास्तिकं, और देष्टिक शब्द सिद्ध होते हे। दीकाकारो' के पअ्रतुसार इन 





१ तु० “परलोकोउस्तीति यबस्य सतिरस्ति स आस्तिक । तहिपरीतो नास्तिक 
(काशिका ४४४६०) । 
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विज्युद्व दाशनिक शब्दों का मूल में साप्रदायिकता से कोई सवध नहीं था। पर 
पीछे से साप्रदायिक सघर्प के दिनों से, समुस्मृति के “नास्तिको वेदनिन्‍्दक” 
(२१११) इस कथत के अनुसार, नास्तिक' शब्द वौद्ध, जैन आदि के लिए निन्‍्दा 
के रूप में रूढ-सा हो गया है, और इस शब्द द्वारा हमारे दाकझनिक क्षेत्र में भी 
साप्रदायिकता ने चिरकाल से प्रवेश पा लिया है। 
सोमांसादशेन का महत्त्व वेदिको की दृष्टि में निविवाद है। उसीके एक 
प्रकरण की (मीमांसासूत्र १३५७) व्याख्या करते हुए साधवाचायें ने अपने 
जैमिनीयन्यायम्रालाविस्तर मे कहा है -- 
शाक्योक्ताहिसन धर्मों न वा, घ्में: श्रुत्तत्वतः 
न धर्मो नहिं पुत॑ं स्थाद्‌ गोक्षीर इचदुतो धुतम्‌ ७ 
अर्थात्‌, जैसे कुत्ते के चमडे को थैली या कुप्पी मे रखा हुआ गौ का दृग्ब 
ग्राह्म नही होता है, इसो तरह महात्मा बुद्ध आदि अवैदिको द्वारा प्रतिपादित 
अहिंसा, अपरिग्रह आदि का उपदेश भी प्रामाणिक या आदरणीय नहीं माना जा 
सकता | 
सुअ्नसिद्ध न्यायमज्जरी ग्रन्थ का कर्ता जयन्तभट्ट बौद्ध आदि अवैदिक सप्रदायो 
के लिए परापकाचारोपदेशी', वेदवाह्म,' मोहप्रवृत्त' आदि विद्येपपों का प्रयोग 
करके, अन्त में कहता है' कि उनके अनुयायियों का 'नरके पतनम्‌' (--मरक-वास ) 
ही होता है। 
इसी प्रकार, बाचस्पतिमिश्न जैसे परमविद्दात्‌ ने, सांस्यत्तत्वकीमुदी में बौद्ध, 
जैन आदि सप्रदायों के मान्य ग्रन्थों को 'श्राममामास' कहते हुए, उनके लिए 
स्लेच्छ', 'पुरुषापसद', 'पशुप्राय' जैसे अ्रपशब्दों का प्रयोग किया है'। 
दार्शनिक क्षेत्र मे यह साप्रदायिक असहिष्णुता की प्रवृत्ति चढते-वढते स्वयं 
आस्तिक' कहलाने वाले दर्शनों से भी प्रविष्ट हो गयी। सुप्रसिद्ध विद्वान श्रप्पय 
दीक्षित का सध्वतन्त्रमुखभर्दन और उस पर उनकी अपनी टीका मध्वमतविध्वसन 
इसी प्रवृत्ति के निदर्शन हूं । 
चौदहवी ईसवी शताब्दी के परम-प्रसिद्ध विह्मन्‌ माधवाचार्य हारा निर्मित 
शक्तरदिग्विजय-जैसे ग्रस्य में श्रो शंकराचार्य और मण्डन मिश्र के परस्पर 
शास्त्रार्थ के वर्णन में साप्रदायिक असहिष्णुता के साथ-साथ अजोमन भावों का 
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दूँ 


£ देखो न्यायमज्जरी का प्रमाण-प्रकरण (प० २४२-३, बनारस का १६३६ 
का सस्करण) । 

२ देखिए-“. .शाक्यसिक्षु निग्रेल्यकसंसारमोचकादीनासागसाभासा: परिहृता 

भव्ति । एतेपा.. कदिचदेव स्लेच्छादिभिः पुरुषापसदेः पश्षुप्राय. परिग्रहा- 

दू... । (सास्यत्तत्वकीमुदी ५) 


नर 


भारतीय सस्कृति फा विकास 


(२) उनके अपने-अपने महापुरेषों को सबका पूज्य और मान्य समझें, और 

(३) अपने विचारों को साप्रदायिक पारिभापिकता से निकाल कर, उनके 
चास्तविक अ्रभिप्राय को समझने का यत्न करें। दूसरे शब्दों में, प्राचीन प्रत्थो के 
वचनो के शब्दानुवाद के स्थान में भावानुवाद को आवश्यकता है। 

कहने क्री भ्रावश्यकता नहीं है कि उपर्युक्त उपायो के श्रवलम्बन से जहाँ 
एक और हमारी अपने-अपने सप्रदाय में श्रद्धा बढेगी, वहाँ दूसरी शोर वर्तमान 
साप्रदायिक सकीर्णता के हटने से समप्रदायों में परस्पर सहानुभूति, समादर और 
सहिष्णुना की भावना की वृद्धि भी होगी । इसी प्रकार हममें समप्ट्यात्मक भारतीय 
सस्क्ृति की भावना बद्धमूल हो सकती है। 

समप्ट्यात्मक भारतीय सस्कृति की भावना के उद्बोचन के लिए जो आवश्यक 
उपाय हमने ऊपर दिखाये हे, उनकी कुछ व्याख्या की श्रपेक्षा होने से उसे हम 
सक्षेप में नीचे देते हे-- 


१--विभिन्न संप्रदायो के उत्कृष्ठ साहित्य का अध्ययन 


विभिन्न सप्रदायों के उत्कृष्ट साहित्य को, भारतीय सस्क्ृति की अविच्छिल्न 
परम्परा से सचद्ध मान कर ही, पढने से जहाँ एक ओर हम भारतीय सस्कृति 
की धारा के प्रवाह श्रौर स्वरूप को जान सकते है, वहाँ दूसरी श्र उन सम्रदायों 
की वास्तविक पृष्ठभूमि को श्रौर भारतीय सस्क्ृति में उनकी देन, स्थान और 
उपयोगिता को भी ठीक-ठीक समझ सकते हे। 

उदाहरणार्थ, वौद्ध भर जैन सप्रदायों के प्रभाव को समझे बिना हम गृह्मसूत्रो, 
श्ौतसून्रो श्रादि में वर्णित वैदिक धर्म के कालान्तर में होने वाले पौराणिक धर्म 
के रूप में महान परिवर्तत को समझ ही नहीं सकते। सिद्धो ओर सन्‍्तो के 
साहित्य के परिचय के बिना शूद्र कहलाने वाली जातियो के सबंध में होने वाले 
ऋक्रमिक दृष्टि-परिवर्तत को नहीं समझा जा सकता। भारतवर्ष में इसलाम के 
प्रभाव को समझे बिना महात्मा कबीर और नानक के स्वरूप को और सिख 
संप्रदाय के उत्थान को हम नहीं समझ सकते । इसी तरह क्रिश्चियन धर्म के 
प्रभाव को समझे बिना हिन्दू-धर्म के आयंसमाज, ब्रह्मममाज आदि नवीन आनन्‍्दो- 
लनों को तथा रामकृष्ण-सेवाश्रम जैसी सस्था के उदय को कैसे समझा जा सकता है ? 

भारतीय सस्कृति की प्रगतिशील अविच्छिन्न परम्परा की विव्य-दृष्टि से ही 
हमे भारतीय सस्क्ृति के विकास में व्यास, कृष्ण, बुद्ध, महावीर, शकर, कवीर 
आदि सन्त, दयानन्द श्र गाँधी श्रादि भ्रवतारी महापुरुषों की देव भौर महत्ता 
का स्पष्द अनुमव हो सकता है। 

इसके श्रतिरिक्‍्त, सबसे वडा लाभ तो, सास्क्ृतिक दृष्टि से, यह होगा कि 
दम, अशोभन सकीणंता ओर भ्रनदारता के वातावरण से अपने को पृथक्‌ करके, 
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सच्चे सुसस्कृत भारतीय के रूप में भारत के समस्त उत्कृष्ट तत््व-विचारको श्ौर 
उदात्त-चरित अवतारी महापुरुषो से अपना साक्षात्‌ चाता जोडते हुए, उनके उत्कृष्ट 
विचारों और कल्याण-प्रद उपदेशों से लाभ उठा सरकेंगे। इस प्रकार भारत का 
प्रत्येक सुशिक्षित जन भारत के लम्बे इतिहास से, उसके समस्त उत्कृष्ट साहित्य 
से और महान्‌ व्यक्तियों से अपने सवन्ध को जोड़ कर अभूतपूर्व गौरव श्रौर गर्व 
का अनुभव कर सकता है। हे 

यूरोप के लोग क्रिश्चियन धर्म को मानते हुए भी, उत्कृष्ट भ्रोक और लेटिन साहित्य 
का, धनिष्ठ सास्कृतिक सवबस्ध के कारण, श्रद्धा और निप्ठा के साथ अध्ययन करते हूँ । 

हम लोग भी विदेशी उत्कृष्ट साहित्य के अध्ययन में गये का अनुभव करते हें। 

अनेक विदेशी विद्वानों ने श्राजीवन घोर परिश्रम और तपस्या करके हमारे 
विभिन्न सम्रदायो के साहित्य का सादर अव्ययन किया है। 

इस पर भी हम भारतीय अपनी साप्रदायिक सकीर्ण मनोवृत्ति के कारण 
अपने ही देश के महान्‌ व्यक्तियों के उदात्त विचारों से अपने को वचित रखते 
रहे हे । हमारे पण्डित वीद्ध और सन्त साहित्य को महत्त्व नही देते । सुशिक्षित 
मुसलमान भी गीता और उपनिपदों को नहीं पढते । 

अन्य सप्रदायों के साहित्य का पढना तो दूर रहा, इधर साप्रदायिक सकीर्णता के 
कारण विभिन्न सप्रदायो के साहित्य की निन्‍दा और खण्डन में ही अधिक ध्यान 
दिया गया है! 


२--विभिन्न सम्प्रदायों के महापुरुषों का समादर 


जो कुछ ऊपर विभिन्न सप्रदायो के उत्कृष्ट साहित्य के विषय में कहा है, 
बह बहुत कुछ उनके महापुरुषो के विषय में भी ठीक है । 

साप्रदायिक सकीर्णता के कारण भारत की महान्‌ विभूतियो के साथ हमनें 
घोर अन्याय किया है, न केवल भिन्न सप्रदाय वालो ने ही, अपितु उनके अनु- 
यायियों ने भी। भिन्न सश्रदायवालो की उनके प्रति उपेक्षा का एक मुख्य कारण 
यह रहा हैँ कि साप्रदायिको ने अपने महान्‌ व्यक्तियों को श्रपनी ही सीमा में 
कद! कर रखा है। ससार में बड़े से बडे पुरुषों का महत्त्व और ग्रन्थों की 
उपयोगिता प्राय इसी लिये कम हो जाते हैँ, क्योकि उनको उनके ही मानने वालो 
ने तत्तत्‌ सप्रदाय की चहारदीवारी के अन्दर बन्द कर दिया होता है। 

इसलिए भारतीयता के नाते हम सबका कर्तंव्य है कि हम भारत की महान 
विभूतियों को साप्रदायिकता के सकीर्ण वातावरण से निकाल कर, नवीन भारत 
के स्वच्छु जीवन-प्रद खुले असमाप्रदायिक वातावरण में बिठा कर, उन सब में 
ममत्व का अनुभव करें। वास्तव में कृष्ण, बुद्ध, महावीर और गाँवी-जैसे 
महापुरुष, किसी सप्रदाय के क्या, किसो देश-विशेष के भी नहीं होते। वे तो 
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ससार भर के होते है। मानव-मात्र का कल्याण उनका व्येय होता है। उनका 
सन्देश सावेभौम होता है । 


३--सांप्रदायिक पारिभाषिफता फा दुष्प्रभाव 


साप्रदायिक पारिभाषिकता से हमारा अ्रभिप्राय रूढिवाद की उस अन्धप्रवृत्ति 
से है, जिसके कारण मनृष्य अपने साम्रदायिक ग्रल्थो के वचनों का श्रीर रूढियो 
का, उनके मौलिक अ्भिप्राय को समझे बिना, केवल चेतनाहीन यात्रिक दृष्टि से, 
अनुसरण करना चाहता है। किसी भी विधि-विवान की महत्ता उसके मौलिक 
अ्भिप्राय में रहती है, यह न समझ कर वह उसके विशुद्ध शाब्दिक श्रर्थ को हो 
महत्त्व देता है, भावार्थ को नहीं। इसीलिए मूल में एक ही प्रभिप्राय से प्रेरित 
होने पर भी, अतेक परिस्थितियों के कारण वाह्य स्वरूप में कुछ भी भिन्नत्ता 
रखने वाले विधि-विधान का वह विरोधी वन जाता है। उदाहरणार्थ, किसी देवता 
की उपासना में और उपासना-गृह बनाने में मनुप्यो की प्रवृत्ति का एक ही मौलिक 
श्रभिप्राय हो सकता है। पर अनेकानेक कारणो से इनके प्रकार में मेद होना 
स्वाभाविक है। विचार-शील व्यक्ति के लिए प्रकार-भेद गौण है, मौलिक अभिप्राय 
ही मुख्य होता है । सामप्रदायिक मनोवृत्ति की अवस्था इसके प्रतिकूल ही होती है । 

भारत-जैसे महान्‌ देश में, जहाँ स्वभावत श्रनेकानेक संप्रदाय हे, उपर्युक्त 
साप्रदायिक पारिभाषिकता से केवल हानि ही होती है। यहाँ तो विभिन्न सप्रदायो 
की रूढियो को, नेतिकता श्रौर मानवहित की परिधि के प्रन्दर, सहानुभूति श्रौर 
सहिष्णुता से समझने की श्रावश्यकता है। 

उपर्युक्त पारिभाषिकता को छोडने का अभिपष्राय यह भी है कि भारतीय 
सस्कृति के वर्णाश्रमधर्म जैसे वैज्ञानिक विचारों का, या उपनयन, बेदारम्भ जैसे 
उपयोगी सस्कारों का महत्त्व हम तभी बता सकेंगे, जब हम इनके झढार्थ को 
छोड कर, इनके मौलिक अभिप्राय को ससार भौर राष्ट्र के सामने रखेगे। दूसरे 
शब्दों में, हमको अपने सिद्धान्तों की, मानवहित की दृष्टि से, न कि श्रपने-अपने 
सप्रदाय की दुष्टि से, उदार व्याख्या करनी होगी। 

उदाहरणाये, वानप्रस्थाश्रम श्राजकल एक लुप्त-प्राय भाश्रम है। वनो के 
न रहने से वह अपने शाब्दिक अर्थ में पुनर्जीवित भी नहीं हो सकता। पर 
गृहस्थाश्रम के उत्तरदायित्व के पश्चात्‌ मनुष्य को परार्थ जीवन व्यतीत करना 
चाहिए--इस भावार्थ को लेकर मारतीम राष्ट्र के पुर्ननिर्माण में अनेक प्रकार की 
सेवा हमारे नवीन युग के वानप्रस्थी कर सकते हे। प्रत्येक सप्रदाय और समाज 
इसका स्वागत करेगा । 

ग्रन्थों झौर शास्त्रों को मान्यता अथ्थ॑दृष्टया ही होती है, न कि शब्द-दृष्टा, 
ऐसा मान लेने पर, सप्रदाय-मेद की तरह, शास्त्र-मेद भी समष्टि-दृष्टि-मूलक 
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भारतीय सस्कृति की भावना भें बाघक न हो सकेगा, और भारत के विभिन्न 
सप्रदाय एक ही सस्कृति की सजीव भावना को अपना सकेंगे । कोई किसी को 
न तो नास्तिक कहेगा, न स्लेच्छ, और न काफिर । 


इस ज्रन्थ की चिशेषता 


भूमिका के रूप में लिखित, पिछले परिच्छेदों से और इस परिच्छेद के ऊपर 
के लेख से स्पष्ट हो गया होगा कि प्रक्ृत ग्रन्थ की अपनी एक मुख्य विशेषता 
यह है कि भारतीय सस्क्ृति के विपय में हमारा दृष्टिकोण और लक्ष्य, दोनो ही 
दूसरे लेखको से बहुत-कुछ भिन्न हे । 

भारतीय संस्कृति के विषय मे अब तक के लेखकों को प्रायेण तीन वर्गों में 
वाँटा जा सकता है--- 

भ्थस वर्ग तो सकीर्ण साप्रदायिक दृष्टि रखने वाले उन लोगों का हे, जिनके 
सामने प्रयतिशील समष्ट्यात्मक भारतीय सस्क्ृति-जैसी कोई वस्तु या भावना 
रह ही नहीं सकती । विभिन्न भारतीय सप्रदायों मे भी वे पारस्परिक पूरकता 
के स्थान में समानान्तरता और प्रतिद्वन्द्रित की भावना को ही सामने रख कर 
कुछ लिखने मे प्रवृत्त होते हैं। अपने ही सप्रदाय को सर्वोत्कृप्ट और सर्वाश्ञ में 
सत्य मानने के कारण, वे दूसरे सप्रदायो के विपय मे न्याय्य दृष्टि से काम ले 
ही नहीं सकते । 

दूसरे वर्ग के लेखक प्राय वे विदेशी विद्वान्‌ है, जिन्‍्होने बहुत-कुंछ अपने 
राजनीतिक स्वार्थ या अभिनिवेश के कारण, जाने या प्रनजाने, भारतीय सप्रदायो 
की ऊपरी प्रतिद्वन्द्रित पर ही अधिक वल दिया है। ऐसे ही लेखको के प्रभाव 
के कारण हमारे जातीय जीवन में आर्यं-अनायं, वैदिक-अवैदिक, ब्राह्मण-प्रव्नाह्मण, 
वर्णाश्रमी-वर्णाश्रमेतर, हिन्दू-प्रहिन्दू, हिन्दू-मुसलमान, हिन्दू-सिख-जैसी प्रतिहन्द्री 
भावनाओं ने जड पकड कर, नयी समस्याओ्रों को खडा कर दिया है। 

तीसरे थर्ग मे उन भारतीय विद्वान्‌ लेखको का स्थान है, जो भारतीय 
चिर-परम्परा से प्राप्त जाति्वर्ण, या सप्रदाय-मूलक गहरे श्रभिनिवेश के कारण, 
जनता के वास्तविक जीवन के श्रवाह की उपेक्षा करके, बहुत कुछ 'शास्त्रीय दृष्टि! 
को ही सामने रख कर भारतीय सस्क्ृत्ति की एकदेणी व्याख्या मे प्रवृत्त होते है । 

केवल शास्त्रों में प्रतिपादित, पर व्यावहारिक जीवन से असपृकत, सस्कृति को 
सस्क्ृति कहा भी जा सकता है या नही, इसमें हमे सन्देह है। व्यवहारपक्ष की 
उपेक्षा करके, विशुद्ध शास्त्रीय दृष्टि से किसी भी सस्कृति का ऐसा मनोमोहक 
त्तित्र खीचा जा सकता है, जिसका अस्तित्व, किसी दिव्यलोक में भले ही हो, इस 
मर्त्यनोक में तो नहीं हो सकता । फिर, झास्त्रीय अभिनिवेश्य वाला लेखक विभिन्न 


संप्रदायो का कहाँ तक स्याय-पूर्ण विचार कर सकता है? 
डर 


भ्र्० भारतीय संस्कृति फा विकास 


हम चाहते हूं कि प्रकृत ग्रन्य में हम, अपने को सकीर्ण साप्रदायिक भावना 
से पृथक रखते हुए, प्रगतिशील भारतीय मसस्क्ृृति के अविच्छिन्न प्रवाह श्रीर विकास 
को इस प्रकार दिखा सकें, जिससे-- 

(१) एक समन्वयात्मक भारतीय सस्कृति के श्राधार पर हमारे भारतीय 
राष्ट्र को दृढता भ्रौर पुष्टि प्राप्त हो सके, 

(२) भारतीय सस्क्ृति की प्रगति में, वास्तविकता के श्राघार पर, विभिन्न 
सप्रदायो की देन और साहाय्य को दिखलाते हुए हम उनमें प्रतिद्वन्द्विता के स्थान 
में पुरकता की भावना का विकास कर सकें, 

(३) सम्रदायों में नैतिकता, नागरिकता और मानवता की दृष्टि से सहयोग 
के साथ-साथ, परस्पर समादर और सद्भावना की भी वृद्धि हो सके, 

(४) सप्रदायो के स्वरूप श्रीर प्रभाव के निरूपण में हम पूर्ण सद्भावना और 
न्याय्य-बुद्धि से काम ले सकें । इस सवध में जो कुछ हम लिखें, उसका आधार, 
केवल पुस्तकाध्ययत्त न होकर, यथासभव उनके व्यावहारिक जीवन का आन्तरिक 
अवेक्षण भी हो। दूसरे शब्दों में, शास्त्रीय और व्यावहारिक, दोनो पक्षों को हम साथ 
लेकर ही चलना चाहते हे। 


प्रथम खण्ड 


९ € 


भारतीय संस्कृति की बेदिक धारा 
[ परिच्छेंद ५--११ । 
तथा 
प्रिशिष्ठ १-२ 


पॉचवों परिच्छेद 


वैदिक वाह्मय की रुपरेखा 
अवतरणिका 


पिछले परिच्छेदों मे हमने, भूमिका के रूप में, भारतीय सस्क्ृति के सम्बन्ध 
में कुछ मौलिक वातो की व्याख्या की है। यहाँ से हम अपने मुख्य विपय-- 
भारतीय सस्क्ृति की प्रगति और विकास की चर्चा आरम्भ करना चाहते हे। 
स्पप्टत इसके लिए भारतीय सस्क्ृति की प्रगति मे सहायक विभिन्न विचारधाराश्रो के, 
यथासभव उनके कालक्रम के अनुसार, वर्णन श्रौर विवेचन की आवश्यकता है । 

प्रत्येक घारा के वर्णन और विवेचन में हम यही क्रम रखना चाहते हैं कि 
उसकी साहित्यिक भूमिका की रूपरेखा को दिखलाते हुए, उसके प्रारम्भ, स्वरूप, 
गुणपक्ष, दोपपक्ष, भारतीय सस्क्ृति के लिए उसकी देन, कालान्तर मे उसका थेथिल्य 
अथवा हास, श्र अन्त में उसकी वर्तमान-कालीन श्रावश्यकताओ का विचार करे। 

उन धाराझ्नो में परस्पर अ्रपेक्षाकुत किसका कितना महत्व है, इस विचार 
में यथासभव हम नहीं पडना चाहते, क्योंकि, जैसा हम पहले कह चुके हैँ, इस 
अन्य में हम, विभिन्न साप्रदायिक विचारधाराशों के पारस्परिक तारतम्य या 
प्रतिहन्द्रिता के स्पान में, मुख्यत भारतीय सस्कृति की प्रगति में उनकी देन और 
साहाय्य को ही दिखाना चाहते है । राष्ट्र में एक समप्ट्यात्मक भारतीय मस्कृति 
की भावना का विकास और पोपण इसी प्रकार हो सकता है। 

सबसे पहले हम वँदिक धारा का विचार करेगे। 


वेदिक धारा का महत्त्व 


भारतीय संस्कृति के विकास में श्रपनी प्राचीनता भ्रौर अपने वहुमुखी तय 
प्यापक प्रभाव के कारण वेदिक घारा फा निविवाद रुप से प्रत्यधिक महत्त्व है । 


श्ड भारतीय संस्कृति का विकास 


न केवल श्रपने सुग्रथित, सुरक्षित श्रोर विस्तृत वाद्मय की श्रतिप्राचीन 
परम्परा के कारण हो, न फेवल शअ्रपनतो भाषा श्रीर वाद्य मय के प्रत्यन्त 
व्यापक प्रभाव के कारण हो, श्रपितु भारत के घामिक, सामाजिक तथा 
सास्कृतिक जीवन में अपने ज्ाइवतिक प्रभाव के कारण भो, भारतीय 
संस्क्रेति में वंदिक धारा का सदा से श्रत्यधिक महत्त्व रहा है श्र 
वराबर रहेगा। 

सितासिते सरिते यत्र सगये 
तनाप्लुतासो दिवमुत्पतन्ति' । (ऋग्वेद-खिल ) 

इस ऋचा के अनुसार अपने स्वच्छन्द प्रवाह से बहने वाली गंगा अपनी ही 
तरह स्वच्छन्द-प्रवाहिणी यमुना के सगम के अनन्तर भी गगा ही कहलाती है, 
शोर आगे चल कर श्रन्य धाराश्रों को श्रात्ससात्‌ करती हुई भी अपने नाम को 
नहीं छोडती । इसी तरह किसी प्राचीन काल में प्राग्वेदिक धारा या धाराओो से 
समन्वित होकर भी, और उत्तरकाल में अन्य नवीन धाराओो से प्रभावित होकर 
भी, वेदिक घारा अपने ही नाम से चली आ रही हे। यही उसकी अ्रद्वितीय 
महत्ता और विशेपता है। इसी अभिप्राय से कोई-कोई 'भारतीय सस्कृति' के 
स्थान में 'वेदिक सस्कृति! पद का प्रयोग करता पसन्द करते है। पर हम 
भारतीय सस्क्ृति' पद के ही क्यों पक्षपाती हे, इसका सकेत हम पहले कर चुके है। 

कहने की आवश्यकता नहीं हे कि इस प्रसंग में हम वैदिक धारा का वर्णन 
यथासभव उसके अपने विशुद्ध मौलिक रूप की दृष्टि से ही करना 
चाहते हैं । 

प्रथम परिच्छेद में हमने वैदिक सस्क्ृति से प्राचीनतर या प्राग्वैदिक धारा 
के अस्तित्व की ओर सकेत किया है। ऐसी स्थिति में हमें भारतीय सस्कृति के 
विकास की चर्चा का आरम्म प्राग्वैदिक धारा से ही करना चाहिए | ऐसा 
ने करने का कारण यही है कि श्रभी तक प्राग्वैदिक धारा का स्वरूप उतना स्पष्ट 
श्रौर व्यक्त नहीं है, जितना कि वैदिक धारा या उसकी उत्तर-वर्ती धाराश्रो का 
है। इसी कारण से भारतीय सस्कृति के विकास की चर्चा का प्रारम्भ हम 
वेदिक धारा से ही कर रहे हे । व्यक्त धाराओं के वर्णन के अनन्तर उस अव्यक्त 
घारा का वर्णन भी हम यथास्थान करेंगे। 
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१ भर्थात्‌, सित असित, श्वेत और कृष्ण, दोनो धाराएँ ज सगत होती हे, 
वहाँ स्वान करने वाले घुलोक को पहुँचते हे । [ठु० कालिदास, ल्‍घुबण १३। 
४४-५८ (गंगरा-्यमुना के संगम का लोकोत्तर वर्णन) |। हमें तो यहाँ बेदिक 
भौर प्राग्वेदिक, दोनों सस्क्ृतियो के लोक-कल्याण-कारी समस्वय की भी ध्वनि 
सुनायी देती है। 


वैदिक वाद्ममप को रूप-रेखा भ्र्प्‌ 


वैदिक धारा की साहित्यिक भूसिका 


वैदिक वादमय को हम चार भागों मे विभाजित कर सकते है - वेद, 
ब्राह्मण, वेदाड़ श्ौर वैदिक परिशिष्ट । नीचे, सक्षेप में ही, हम इनका क्रमण- 
वर्णन करेंगे । 


वैदिक धारा का उद्गम वेद से है, उसी तरह, जिसे तरह गगा का उद्गम 
गगोत्तरी से | सास्कृतिक दृष्टि से वेद का महत्त्व हम श्रागे दिखाएँगे, तो भी 
भारतीय परम्परा की दृष्टि से वेद का कितना महत्त्व है, इस विषय में यहाँ 
दो-चार प्रमाणों का देना श्रप्रारागिक न होगा । 

मनस्पृति में वेद के विपय में कहा है 

वेदोइखिलो घर्ममूलम्‌ ( २॥६ ) । 

सर्वज्ञानाययो हि सः (२७ ) । 

चातुर्वण्य॑ त्रयो लोकाइचत्वारइचाश्रमा: पुृथक्‌ । 

भूत भव्यं भविष्यं च॒ सर्व वेदात्‌ प्रसिध्यति ॥ (१२६७) 

वेदाम्यासो हि विप्रस्थ तपः परमिहोच्यते | (२४१६६) । 

योध्नघीत्य ह्विजो वेदमन्यत्र कुरुते अमस्‌ । 

स जीवचन्नेव शूद्र॒स्वमाश गच्छति सास्वयः ॥. २११६८) । 
प्रर्थात्‌, बेद धर्म का मूल है और समस्त जान से युक्‍त है। चारो वर्ण, तीनो 
लोक, चारो आआराश्रम, भूत, वर्तमान और भविप्य, इन सब का परिज्ञान वेद से 
होता है। विप्न के लिए वेद का श्रम्यास ही श्रेप्ठ तप माना जाता है। जो 
द्विज (ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य) वेद को बिना पढे अन्य विपय में श्रम करता 
है, वह जीता ही अपने वश के सहित शूद्वत्व को प्राप्त हो जाता है। 

ऊपर के प्रमाणों से, वैदिक धारा की दृष्टि से, वेद का कितना महत्त्व है, 
यह स्पप्ट है। 

वेद के विपय में सबसे पहला प्रश्न यह हैं कि वेद किसको कहते है ? इस 
विपय में तीन दृष्टियाँ हो सकती है-- 

पहली दृष्टि यह है कि 'वेद' झब्द विद जाने! धातु से वना हैं। अत इसका 
मौलिक अथे 'ज्ञान' ही है। विद्या' गब्द भी इसी घातु से निकला है। इसलिए 
मूल में विद्या' श्रौर वेद शब्द समानार्थक हो हैं । विद! शब्द का इस सामान्य श्र्य 
में प्रयोग आयुर्वेद', 'घनुर्वेद' श्रादि घब्दो में प्राचीन काल से चला आया है । इसी 


पद भारतीय संस्कृति का विकास 


प्रकार श्लाइवलायन-शौतसूत्र (१०७) में अ्रनेक विद्याओं के साथ वेद शब्द का 
प्रयोग किया गया है' । 

वूसरी दुष्टि के अ्रनुसार विद शब्द का सामान्य ज्ञान के स्थान में विभिष्ट 
पारिभाषिक श्रर्थ में ही प्रयोग होता है । “मन्त्रग्राह्मगयोवेंदनामधघेयम्‌” (श्रापस्तम्व- 
यज्ञपरिभाषासूत्र ३१), इस प्राचीन परिभापा के अनुसार मन्त्र-भाग झौर ब्राह्मण- 
भाग दोनो के लिए समान रूप से वेद' णब्द का प्रयोग चिरकाल से भारतोय 
साहित्यिक परम्परा मे चला आया है। 

तीसरी दृष्टि दूसरी दृष्टि से भी श्रधिक सकुचित है। उसके अनुसार वेद 
के मन्‍्त्र-माग (या सहिता-भाग) को ही वेद! कहना चाहिए। 

इस विषय में हमारा भ्रपना मत यह है कि प्रारम्भ में वेद” शब्द वास्तव में 
सामान्येन ज्ञान या विद्या के श्रर्थ में ही प्रयुक्त होता था । कालान्तर में श्रनेक 
कारणों से यह प्राचीन परम्परा से प्राप्त मन्त्र-ब्राह्मणात्मक वेदिक साहित्य के लिए 
ही प्रयुक्त होने लगा। परन्तु मन्त्र-माग और ब्राह्मण-भाग में परस्पर विभिन्न- 
प्रकारता है। ब्राह्मण-भाग मन्त्र-माग के पीछे-पीछे चलता है। इसलिए प्रति- 
पादन की सुविधा की दृष्टि से हम भी वेद' शब्द का प्रयोग मन्‍्त्र-भाग (या 
सहिताभाग) के लिए ही करना उचित समझते हे । 

वेद के ऋग्वेद, यजूर्वेद, सामवेद भर श्रथर्ववेद, ये चार भाग माने जाते 
है। इनके लिए ही ऋकसहिता, यजुसहिता, सामसहिता औ्रौर श्रथ्वेवेंसहिता, 
ये नाम प्रसिद्ध हैे। इनमें से प्रत्येक का कुछ विस्तार से वर्णन नीचे दिया जाएगा। 

पौराणिक परम्परा के अनुसार मूल में एक ही वेद था। उसी के कृष्ण- 
दंपायन वेद-व्यास ने याज्ञिक दृष्टि से अध्ययनाध्यापन-परम्परा की सुविधा के लिए 
उपर्युक्त चार विभाग किये ये'। हें 


बेदों के लिए '“त्रयी' शब्द फा व्यवहार 


ऊपर वेद के चार भागों का उल्लेख किया गया है। परन्तु वेदों के लिए 
“त्रयी' शब्द का प्रयोग भी श्रत्यन्त प्राचीन काल से चला शझ्राया है। शतपथ 
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१ देखिए-“यजुर्वेदो बेद' ।”, अ्रयर्वाणो वेद ।”,“अ्रसुरविद्या वेद ।”,“प्रुराणविद्या 
वेद ॥,इतिहासो वेद ।” इसी प्रसज्भ में शतपथ-ब्नाह्मण (१३।४॥३।६-१४) 
को भी देखिए । गोपथ-आ्लाह्मण (१।१॥१०) “सपंबेद”, “पिशाचवेद, 
“झसुरवेद”, “इतिहासवेद” तथा “पुराणबवेव” का उल्लेख करता है। 

२. एक चेकोस्लोबक सज्जन कहते थे कि उनकी भाषा में आजकल भी वेद 
शन्द प्रयुक्त होता है और उसका श्रर्थ है साय या विज्ञान। 


३ देखिए--व्यवधाद्‌ यज्ञसतत्ये वेदसेक चतुविधम्‌ । ऋणग्यजु सामाथर्वाख्या 
वेदाइचत्वार उद्धुता ४” (भागवत १॥४।१६-२०) 


वैदिक वाहमय की झरुूप-रेखा प््छ 


आदि ब्राह्मण-ग्रन्थों में तथा मभनुस्मृति, गीता झादि में “न्रयों या न्रयं ब्रह्म का 
प्रयोग प्राय पाया जाता है। इन शब्दों का अर्थ ऐसे स्थलों में ऋक, यजु 
ओर साम, यही किया जाता है। इस प्रकार अथर्व-वेद का उल्लेख छूट जाता 
है। इसी आधार पर यह विवाद प्राचीन काल से चला आ रहा है कि शअ्रथवें- 
वेद को भी वेद मानना चाहिए या नही। * 


इस विवाद में हम यहाँ नहीं पडना चाहते । यहाँ केवल इतना बतला देना 
पर्याप्त होगा कि जहाँ-जहाँ चार वेदो का उल्लेख है, वहाँ ग्रन्थ-रूप में चार 
सहिताओो से अभिप्राय है, और नत्रयी' या त्रय ब्रह्म (>न्‍तीन वेद) से अभि- 
प्राय, सहिताओो के स्थान में, ऋक्‌ (--पद्मात्मक वैदिकी रचना), यजु (>-गद्यात्मक 
वेदिकी रचना) और साम (>>गीतात्मक वेदिकी रचना) रूप से वेद-मन्त्रो की 
तीन प्रकार की रचना का है। वास्तव में ऋक, यजु और साम का शास्त्रीय 
अर्थ यही है' । चारो वेदो के मन्चो का अन्तर्भाव उक्त तीन प्रकार की रचनाओं 
में हो जाता है। इसीलिए झतपथ-दन्षाह्मण श्यादि में त्रयी' के साथ विद्या' णब्द 
का भी प्रयोग प्राय किया गया है।' 

इसलिए वेदत्रयी और चिदचतुप्टय/ शब्दों में केवल दृष्टि का भेद है। 
वास्तविक विरोध नहीं है। पर हो सकता है कि त्रयीत्व की कल्पना प्राचीनतर 
हो। महा _रि वेदव्यास ने मौलिक एक वेद को चार वेदों में विभाजित किया, 
इस पूर्वोल्लिखित पौराणिक अनुश्रुति से इसी वात की पुष्टि होती है। पर 
इधर चिरकाल से वैदिको की परम्परा मे वेदचतुप्टय का ही व्यवहार है। इस 
लिए प्रकृत में हम भी वेद चार है, यह मान कर ही श्रागे चलेंगे । 


देदों की शाखाओं का विचार 


प्रत्येक वेद के विपय में कुछ कहने से प्रथम वेदों की शाखाओं के विपय 
में कुछ विचार करना आवश्यक है। जैसा आगे चल कर विदित होगा, प्रत्येक 
वेद की अनेक शाखाएँ मानी जाती हे। इस झाखा-भेद का क्‍या अभिप्राय है ? 
इस विपय मे प्राय श्रान्त धारणाएँ फैली हुई हे। पर प्रत्येक वैदिक जानता 
४७०--०-०--०--०--०--०-.०-९-०-०२-२-०-.-२--०२.०-०--९०-.-०..-.०--०---०--०-..०---०---०---०----०--०-...०-.-०-.०---०- 
१. देखिए--“त्रयी दे विद्या ऋचो यजूपि सामानि” (घतपथ ४॥६७१) । 
“ब्रय॑ ब्रह्म सनातनम्‌ ऋणग्यजु.सामलक्षणम्‌ ।/” (मनुस्मृति १२३) । 
“एवं ब्रयीघर्ममनुप्रपन्ना.” (गीता ६२१) । 
२. देखिए--न्यायमज्जरी का प्रमाणप्रकरण (पु० २३२, बनारस का १६३६ 
का संस्करण )॥। 
३. देखिए--ऋग्‌ यत्नार्यदशेन पादव्यवस्था । गीतिपु सामास्या । शेपे यजु:- 
शब्द” ।” (पूर्वमीमासासूत्र २३१।३५-३७) । 


प्र्ष भारतीय संस्कृति का पिकास 


है कि उसका किस वेद की किस थाखा से सम्बन्ध है। वह यह भी जानता है 
कि उसकी झआझाखा मे प्रचलित वेद-सहिता गे पाठ अपने ही वेद की अन्य शाखा 
से सम्बद्ध सहिता के पाठ से कुछ हो अशो में भिन्न है। इसलिए यह स्पप्ट है 
कि वेदों का शाखा-भेद वहुत अरण तक, किसी भी प्राचीन ग्रन्थ के समान, पाठ- 
सेद पर ही अवलम्बित हे। 


गे 


इस पर भी आजकल के साप्रदायिक विचार-धारा के लोग वेद शाश्वत है, 
वेद ईब्वर-कृत है', इसीलिए उनमे पाठभेद नहीं हो सकता', ऐसी धारणाओं से 
प्रेरित होकर वेदों की गासाओं का मन'कल्पित प्रर्थ करते हे । 

शाखा-भेद कैसे हुआ ? इसका उत्तर स्पप्ट है। वेदिक परम्परा में एक 
ऐसा समय था, जब कि अव्ययनाध्यापन का श्राधार केवल मौखिक था। उसी 
काल में एक ही गुरु के शिपष्य-प्रशिप्य भारत-जसे महान्‌ देण में फंलते हुए, विश्ेपत 
गंमनागसन की उन दिनों की कठिनताओ के कारण, किसी भी पाठ को पूर्णत 
अक्षणण नहीं रख सकते थे। पाठ-मेद का हो जाना स्वाभाविक था।' 


साथ ही जानवूझ कर पाठ का कुछ परिवर्तन या परिवर्धन भी, अवस्था- 
विशेष में, समावना से बाहर की वात नहीं है। एक ऐसा भी समय था, जेब 
नवीत ऋतचाएँ भी बनायी जाती थी'। तभी तो वैदिक वाहमय में ऐसी भी 
ऋतचाएँ और मन्त्र मिलते हे, जो उपलब्ध वंदिक सहिताओ में नहीं पाये जाते | 
ऐसी श्रवस्था में पाठ-भेद कर देना या पाठनभेद का ही जाना अ्रसभावित नहीं 
हो सकता । वंदिक सहिताओ में परिश्षिष्ट-हूप से जीडे हुए सूक्‍तो के लिए 
“खिल-सूक्त' यह प्राचीन पारिभाषिक छव्द प्रसिद्ध है। 

ऊपर के सामान्य विचार के वाद हम नीचे प्रत्येक वंदिक सहिता का सक्षेप 
में परिचय देने का यत्व करेंगे। 


५७ 





१ इस विषय के लिए इसी ग्रन्थ के द्वितीय परिश्िष्ट के ( क ) भ्रंश में 
सस्व्ृत साहित्य में ग्रन्थ-प्रणयन” शीर्षक लेख देखिए ॥ 

२ तु० एवं वेद तदा व्यस्य भगवानूषिसत्तम, । शिव्येस्पक्च पुनर्देत्वा तपस्तप्तु 
गतो वनस्‌। तस्थ शिष्यप्रशिष्येस्तु शाखाभेवास्तिवसे कृता ७” (वायु- 
पुराण ६११७७) 

३ “अ्रग्ति पूर्वेभिऋेषिसिरीड्यो नूतर्तरत” (ऋग्‌० १॥१।२), “इमा प्रत्ताय 
सुष्दुत्ति नवीयर्स। वोचेयम्‌ (ऋगू० १०१६१११३) इत्यादि ऋतचाश्रों में 
स्पष्टत प्रचीन और नवीन ऋषिओशो का और बिलकुल नवीन बनायी 
हुई ऋचाओं का उल्लेख हूँ ) 


वैदिक वादममय की रुपरेखा ४६ 


ऋग्वेद-संहिता 


वंदिक सहिताओ में ऋग्वेद-सहिता सदसे वडी है। छनन्‍्दोबद्ध या पद्मयात्मक 
मन्त्रो को ऋक्‌ या ऋचा कहते हें। ऋकसहिता या ऋग्वेद-सहित्ता ऐसी ही 
ऋचाओों का वडा भारी सग्रह है। सहिता का अर्थ है, सग्रह । 

थोडे-वहुत पाठ-भेदो के कारण इस सहिता की अनेक शाखाएँ मानी जाती 
हैँ । महाभाष्य-जैसे प्राचीन ग्रन्थ में (लगभग १५० ई० पूवे) कहा है कि 
ऋग्वेद की इक्कीस शाखाएँ थी ( एकविशतिधा वाहहवृच्यम” )'। पीछे के 
ग्रन्यो में केवल पाँच गाखाओं का उल्लेख मिलता है । शाखाओं की इस कमी 
का मुख्य कारण अवध्ययनाध्यापन का सकोच ही हो सकता है। श्राजकल जो 
ऋग्वेद-सहिता प्रचलित है, उसका सम्बन्ध दाकल-शाखा से है। 

इस सहिता के दस भाग हैँ, जिनको मण्डल कहते है। प्रत्येक मण्डल में 
अनेक सूक्‍त होते हे, और सृक्तो में अनेक ऋचाएँं। इनके विवरण के लिए नीचे 
की तालिका देखिए- 





मण्डल सूक्त-संल्या ऋषक्‌-संख्या 
प्रथम मण्डल १६१ २००६ 
द्वितीय मण्डल ४३ ड२६ 
तृतीय मण्डल घ्र ६१७ 
चतुर्थ मण्डल भ्र्प धप& 
पंचम मण्डल प्छ ७२७ 
पप्ठ मण्डल ७५ ७६४५ 
सप्तम मण्डल श्ल्ड पड 
अप्टम मण्डल €२्‌ १६३६ 
नवम मग्डल ११८ १५०८ 
दशम मण्डल १६१ १७५४ 
१०१७ १०४७२ 


ऋचाओं के ऋषि, देवता और छुन्द 


ऋग्वेद-्तहिता की छपी पुस्तकों से प्रत्येक सृबत के प्रारम्भ में उस सूकत के 
ऋषि, देवता और छत्द (छन्दम्‌) का निर्देश होता है। छन्द (गायत्री आदि) 
फा श्र्थ स्पष्ट है। पत्येक ऋचा का कोई न कोई छन्द होना ही चाहिए । 


मा 
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१. देखो, महाभाप्य, पस्पशाह्विक । 





६० भारतोय सस्कृति का विफाप्त 


ऋक्‌' शब्द का मूलार्थ है, जिससे स्तुति की जाए'। “ऋच स्तुती” धातु 
से यह बना है। इसलिए ऋचा या सूक्‍त में जिस विपय या पदार्थ की स्तुति, 
वर्णन या प्रतिपादन होता है, वह उसका देवता कहलाता है । इस पारिभाषिक 
अर्थ के कारण देवता-रुूप से प्रसिद्ध इन्द्र, वरुण, अग्नि आदि के साथ-साथ सुकतो 
में वर्णित ज्ञान, सनज्ञान, क्ंपि, अक्ष श्रादि को भी उनका देवता कहा जाता है। 

ऋतचाओं था सूक्‍्तो के ऋषि से क्या अभिप्राथ हैं” इस विषय में अनेक 
मत है। प्राचीन ग्रन्थों में कही तो ऐसा उल्लेख आता है कि ऋषि उनको 
कहते हे, जिन्होने वेद-मन्त्रों का साक्षात्कार किया था। कही ऐसा प्रतीत होता 
है कि मन्त्रों के बनाने वाले को ही ऋषि कहा जाता था।' हमारे मत में तो 
दोनो बातो में कोई मौलिक भेद नहीं है। 

करुणा के झ्रावेग में आदिकवि वाल्मीकि के मुख से 


भा निषाद प्रतिष्ठा त्वमगम शाइवती समा; । 
यत्कीौजचमिथुनादेकमवधी. काममोहितम्‌ ॥। 


सह श्लोक निकल पडा था। इस पर ब्रह्मा जी ने आकर उनसे कहा कि 
+मभच्छन्दादेव ते ब्रह्मन्‌ प्रवुत्तेय सरस्वती” (वाल्मीकि-रामायण १॥२॥३१), अर्थात्‌, 
मेरी प्रेरणा से ही यह सरस्वती तुम्हारे मुख से प्रवृत्त हुई है। कवि की लोकोत्तर 
प्रतिभा से रची हुई कविता में कवि का अ्रपना कितना हाथ होता है भौर 
'लोकोत्तर (या देवी) प्रेरणा का कितना, यह कहना कठिन होता है। दूसरे, 
खाना खा लीजिए! और भोजन पा लीजिए' में अर्थ का भेद न होने पर भी 
भावना का गहरा भेद है। इसी तरह ऋषि ने मन्त्र बनाया या ऋषि पर 
मन्त्र प्रकट हुआ या “उसने मन्त्र को देखा, इनमें वस्तुत. अ्र्थक्य के होने पर 
भी भावना का भेद हैं। इसलिए उपर्युक्त मत-भेद को हम तो कोई विशेष 
महत्त्व नही देते । इतना तो स्पष्ट है कि भन्‍्त्रो की शाब्दिक (या मौखिक) 
परम्परा या श्रुति-परम्परा से उनके ऋषियों का मौलिक सम्बन्ध प्वश्य है।' 

यह भो स्मरण रहे कि काल-भेद से भाषा के मुहावरों में अन्तर पड जाता 
हैं। विद्या पढी जाती है! इसी बात को वंदिक मुहावरे में कहते थे विद्या सुनी 


जज 





१ तु० “ऋग्मि दासन्ति” (निरुक्त १३४७) 

२. तु० “या तेनोच्यते सा देवता” (ऋक्सर्वानुक्तणणी १२४४) । 

३. तु० “ऋषिदंशनात्‌ । स्तोमान्‌ ददर्शत्यौपसन्यवः ।” (निरुकत २११), 
तथा “यस्प वाक्य स ऋषि” (ऋत्सर्वानुक्रणी १४२४) । 

४ तु० “या त्वसों वर्णानुपूर्वों सानित्या/ (जत्सा अनित्या) (महामभाष्य 
डी३३१०१) । 





वंदिक वाहत्मय फीो रूप-रेखा ६९ 


जाती है'। भन्‍्त्रों को देखना' और भन्‍्त्रों को बनाना में ऐसा ही मुहावरे का 
भेद-मात्र है। वस्तु-गत भेद न है, न हो ही सकता है। 


मसण्डलों का ऋषियों से सम्बन्ध ओर संहिता का क्रम 


जैसा भागे चलकर विदित होगा, अन्य वैदिक सहिताओं से ऋग्वेद-सहिता के 
क्रम में विशेष अन्तर है। इस सहिता के क्रम की मुख्य विशेषता यह है कि 
इसमें, याज्ञिक कर्मकाण्ड के किसी क्रम को ध्यान में न रख कर, केवल मन्त्रन्वप्टा 
ऋषियों या ऋषि-वशों के आधार पर ही सृूक्‍तों को सगृहीत किया गया है। 
इसीलिए इस सहिता के क्रम में जैसी ऐतिहासिक महत्ता है, वेसी अन्य सहिताओं 
के क्रम में नहीं। 

पहले और दसवें मण्डलों में सृक्‍्त-सख्या (१६१) तो समान है ही, उनमें 
परस्पर यह भी समानता है कि उन दोनो में विभिनज्ञ ऋषियों के सूक्‍तो के संग्रह 
सगृहीत है । दूसरे मण्डल से सप्तम मण्डल तक प्रत्येक मण्डल का सम्बन्ध केवल 
एक ही ऋषि या उसके वश से है। क्रम से उन ऋषियों के नाम हे--गृत्समद, 
विश्वामित्र, वामदेव, भन्रि, भरद्वाज और वसिप्ठ। अष्टम मण्डल का सम्बन्ध 
प्राधान्येत कण्व ऋषि के वश से है। इस मण्डल में प्रगाथ नामक विश्येप छन्द 
की वहुलता है, इसलिए इसके ऋषियों को 'प्रगाथ' भी कहा जाता है। नवम 
मण्डल की चिणेपता यह है कि उसके लगभग सव सूक्‍तों का देवता पवरमान सोस 
है। ऋषि तो मण्डल २-७ के ऋषियों में से ही है ।' 

ऋणग्वेद-सहिता के अवान्तर क्रम का यह ऐतिहासिक आधार अपना विशेष 
महत्त्व रसता हैं। इससे जहाँ एक ओर सहिता के मन्‍्त्रो और मूक्तो का घनिप्ठ 
सम्बन्ध विशिप्ट ऋषियों या उनके वच्यों से स्पप्ट है, वहाँ दूसरी ओर उनका, 
याज्ञिक कर्मकाण्ड से निरपेक्ष, मौलिक स्वरूप भी वहुत-क्रुछ प्रतीत हो जाता है। 


ऋग्वेद-संहिता का विषय 


विभिन्न दृष्टियो से वेद के प्रतिपाद्य विषयो का विचार हम गआ गे करेंगे, तो 
भी ऋणग्वेद-सहिता का क्या विषय है, इसको सामान्य तप से यहाँ वतला देना 
आवश्यक है। 
ऋग्वेद का अर्थ है--ऋचाओ का वेद | श्रन्य वेदों में भी ऋचाएँ सम्मिलित 
। पर ऋग्वेद में केवल ऋचाओ का ही सग्रह है। ऋचा से स्तुति की जाती 
जिनकी स्तुति की जाती है, उनको देवता” कहते है, यह हम ऊपर कह चुके 
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१. देखिए---श्रिय ऋषयः: । शतचिनों साध्यमा गृत्समदों विश्वामिन्नों वाम- 
देवोष्त्रिभरद्वाजो वसिष्ठः प्रगाधा- परावमान्यः छुद्न्‍धस॒ुकता महासूकता इति 
(आशवलायनगद्मसूत्र ३१४२) । 


हे 
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न 


दर भारतोय सस्कृति का विकास 


है। इसका अभिप्राय यह हुआ कि इस सहिता में केवल देवताओं की स्तुतियाँ हे । 

वैदिक देवता क्रमश पृथिवी, अन्तरिक्ष और थयूलोक से सबध रखने के कारण 
तीन प्रकार के मानें जाते हे । अग्नि, सोम, पुथिवी आदि पृथिवी-स्थानीय कहलाते 
हैं, इन्द्र, रुद्र, वायू आदि श्वन्तरिक्ष-स्थानोय, और वरुण, मित्र, उपस्‌, सूर्य श्रादि 
शुस्थानीय । 

ऋग्वेद में लगभग २५० सूक्तों में इन्द्र की, लगभग २०० में श्रग्नि की, 
और १०० से अ्रधिक सृूक्‍तो में सोम की स्तुति की गयी है। यम, मित्र, वरुण, 
रूुद्र, विष्णु आदि देवताओ के भी सृकत हे, पर उनकी सख्या इन्द्र, अग्नि और 
सोम के सूक्‍तो की सख्या के वरावर नही है। 

चैदिक देवतावाद का विचार हम आगे करेगे। 

एक प्रकार से अपना व्यक्तित्व रखने वाले इन्द्र, अग्नि आदि देवताओं के 
अतिरिक्त ऋग्वेद में ऐसे भी देवता हे, जिनका वैसा व्यक्तित्व नहीं माना जा 
सकता । उदाहरणार्थ, मन्यु, श्रद्धा आदि ऐसे ही देवता है। इसके श्रत्तिरिक्त, 
कुछ ऐसे मी सूक्‍त हे, जिनमें सुन्दर तथा गम्भीर दाशनिक विचार प्रकट किये 
गये हे । 


ऋणग्वेद को विशेषता 

ऋग्वेद के सबंध में यहाँ कुछ विस्तार से कहने का कारण यही है कि इसकी 
कई विशेपताएँ हे । इस सहिता के अवान्तर-क्रम के ऐतिहासिक महत्त्व की बात 
हम ऊपर कह चुके हे। इसीलिए वैदिक विचार-धारा के स्वरूप को समझने के 
लिए जितत्ती मौलिक तथा पुप्कल सामग्री ऋग्वेद में मिल सकती है, उसकी दूसरी 
सहिताझों की सामग्री से कोई तुलना ही नही की जा सकती । वास्तव में वैदिक 
वाड मय का मूल ऋग्वेद ही है।' सारे वैदिक कर्म-काण्ड का मुख्य आश्रय भी 
ऋग्वेद ही है। 
यजुवेद-संहिता 

सहाभाष्यकार पतज्जलि के समय में यजुर्वेद-सहिता १०१ शाखाश्रों में पायी 
जाती थी । श्रन्य ग्रन्थों में इन शाखाश्रो की सख्या, अपने-अपने समय के 
अनुसार, १०१ से कम या अ्रधिक वबतलायी गयी है । परन्तु आजकल केवल पाँच 
शाखाएँ या सहिताएँ मुद्रित रूप में उपलब्ध हे । 
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१. तु० “बह वृचसित्ति त्वेव स्थितम्‌ । एसत्परिचरणावितरौ वेदों ।” (कौपीत- 

किब्राह्मण ६१११) 
२ तु० “एकशतमध्वर्युशाखा:” (महाभाष्य, पस्पशाक्षिक) । 


सैदिक बाह्य को रूप-रेखा ६३ 


चिरकाल से यजवेंद-सहिता के शक्ल और कृष्ण नामो से दो भेद चले आा 
रहे है । उपर्यकत णाखाश्रों का समावेश इन्ही दो भेदों में माना जाता है। इस 
प्रकार कुछ शाखाओं का सम्बन्ध शुक्ल-यजुर्वेद से, श्रौर कुछ का कृष्ण-यजु्वद से 
रहा है। आजकल की मुद्रित पाँच शाखाओं में से तीन (तेत्तिरीव, मच्रायगी 
और कठ) का सम्बन्ध कृष्ण-यजुर्वेद से, और दो (माध्यन्दिन श्लोर काण्ब) का 
शुक्ल-यजुर्वेद से है। 
उपर्युक्त दोनो (शुक्ल-यजुर्वेद और ऋष्ण-यजुर्वेद) भेदो मे वस्तु-गत दृष्टि से 
यही श्रन्तर है कि जहाँ शुक्‍्ल-यजुर्वेद मे केवल मन्त्र-भाग का सन्निवेश है, वहाँ 
क्ृष्ण-यजवेंद में मन्त्र-भाग और ब्राह्मण-माग, दोनो मिले-जुले सदन्निविष्ट हूँ । 
वेदों की पद्मयात्मक (ज+ऋचाझो के रूप में) या गद्यात्मक रचनाओं को, 
जिनको प्राय याज्ञिक कर्मकाण्ड में पढ़ा जाता है, भन्‍त्र कहते हे। ब्राह्मण, जैसा 
आगे विदित होगा, एक प्रकार से मन्त्र आदि पर व्याख्यात्मक रचना या ग्रन्थ 
को कहते हे । इस प्रकार मन्त्र और ब्राह्मण के स्वरूपो में मौलिक भ्र्तर है। 
ऐसा प्रतीत होता है कि इन्ही मन्त्र और ब्राह्मण के भागो के सम्मिश्रण के कारण 
यजुर्वेद के एक भेद को कृष्ण, और इस सम्मिश्नण से रहित होने के कारण दूसरे 
मेंद को शुक्ल कहा जाने लगा। दोनो में, कृष्ण-यजुर्वेद प्राचीन, और शुक्‍्ल-यजुर्वेद 
नवीन समझा जाता है। 
हमारे मत में एक और कारण भी हो सकता है। क्ृप्ण-यजुर्वेद कौ 
शाखाओं का विस्तार प्रायेण दक्षिण-भारत में, पग्रौर शुक्ल-यजुर्वेद का उत्तर-भारत 
(या मन्‌ के आर्यावतें) में है । स्वभावत कृष्ण-यजुर्वेद के साहित्य पर जितना 
प्रभाव वेदिकेतर विचार-धघारा का है, उतना जुक्‍्ल-यजुर्वेदीय साहित्य पर नहीं 
है। ऐसा प्रतीत होता है कि कृष्ण-बजुर्वेद की उक्त प्रवृत्ति के विरोध में शुद्ध 
वंदिक घारा के पशक्षपात या अभिनिवेण के कारण ही शुक्ल-यजुर्वेद का प्रारम्भ 
हुआ होगा, वहुत-कुछ उसी तरह, जिस तरह बवेमान काल में समस्यात्मक 
पौराणिक धर्म के विरोध में आर्यसमाज का प्रारम्भ हुआ । शुद्ध! धारा के कारण 
ही कदाचित्‌ शुवल और कृष्ण” शब्दों का प्रचलन होने लगा। | -: 
शुक्‍्ल-यजुर्वेद में, अन्य वेदिक संहिताओों के समान, केवल मन्‍्त्र-भाग के ही 
सन्निविष्ट होने से, यहां हम उसका ही कुछ विशेष रूप से वर्णन करना चाहते 
+92०-७३३२४०-७- 
१. तु० “गिरिसुताय धीमहि। तज्नो गोरी प्रचोदयात्‌ ॥ तत्कुघाराय विद्वहे, 
फातिकेयाय घोमहि। तप्नः स्कल्‍्दः प्रचोदयात्‌ ॥ (मंयायणी-सहिता 
२६११ तथा काठक-सहिता १७॥११) । यहाँ कारतिकेय, स्कन्‍द और 
गोरी, इन पोराणिक देवी-देवो का उल्लेख स्पप्टत. चैंदिकेतर धारा के 
प्रभाव का द्योतक है । 





दे भारनीय सस्कृत्ति फा विकात्त 


हैँ । शुक्ल-्यजुर्वेद मे भी, काण्वशाखीय सहिता की प्रपेक्षा माध्यन्दिन शाखा की 
यजुर्वेद-सहिता का कही अ्रधिक प्रचार है। कहा तो यह जाता है कि माध्यन्दिन- 
शाखीय यजुर्वेद-सहिता का जितना प्रचार श्रौर विस्तार भारत में है, उतना किसी 
भी श्रन्य शाखा का नहीं है। इसलिए नीचे हम उसी के सम्बन्ध में कहेंगे । 

माध्यन्दिन-शाखीय शुक्‍्ल-यजुर्वेद की सहिता में ४० श्रव्याय और १६७५ 
कण्डिकाएँ (या मन्त्र) है। मनन्‍्त्रों की सख्या के विपय में मतभेद भी है। इस 
सहिता में गद्यात्मक मन्त्रों (>न्‍यजुस्‌) के साथ-साथ ऋचाएँ भी सम्मिलित है । 
सहिता का लगभग श्राधा भाग ऋचाओशों का ही होगा। उन ऋचाओं में से 
७०० से अ्रधिक ऋग्वेद में भी पायी जाती हें । 


यजुर्वेद-संहिता का क्रम और विषय 


ऋणग्वेद-सहिता के विपरीत, यजुर्वेद-सहिता का क्रम विशिष्ट यान्रिक कर्मकाण्ड 
के क्रम की लक्ष्य में रव कर ही निर्वारित किया गया है। उदाहरणार्थ, प्रथम 
अध्याय से द्वितीय अ्रध्याय के २८ बे मन्त्र तक दर्ण-पूर्णमास नामक यज्ञ का प्रसंग 
है। इसी प्रकार अगले भागो में पिण्डपितृयज्ञ, श्रग्निहोत्र, चातुर्मास्य श्रादि वैदिक 
यज्ञों से सम्बद्ध मनन्‍्त्रों का संग्रह है। केवल अन्त मे ४०वें अध्याय का सम्बन्ध 
कर्मकाण्ड से न हाकर ज्ञानकाण्ड (उपनिपद्‌) से है। 

यजुर्वेद का घनिष्ठ सम्बन्ध याज्ञिक प्रक्रिया से है, यह तो उसके नाम से ही 
स्पष्ट है। 'यजुस्‌' शभ्रौर यज्ञ! दोनों शब्द “यज देवपूजासगतिकरणदानेपु” इस 
घातु से निकले है। निरकक्‍्तकार यास्क ने भी कहा है--“यजुर्भि्यजनन्ति” 
(१३॥७) तथा “यजुर्यजते ” (७॥१२)। 

यजुर्वेद-सहिता का याज्ञिक कर्मकाण्ड से घनिष्ठ सम्बन्ध है, यही सिद्धान्त 
यजवेंद के शतपथ आदि ब्राह्मणग्रन्यो का तथा प्राचीन भाष्यकारो का है। 
याज्ञिक दृष्टि श्राज के जगत्‌ को रुचिकर नहीं है, यह अनुभव करते हुए इधर 
श्राचार्य स्वामी दयानन्द ने, याज्ञिक दृष्टि के बिना, स्वतन्त्र सामान्य दृष्टि से भी 
यजुर्वेद की व्याख्या करने का यत्न किया है। 


सामवेद-संहिता 
महाभाष्य में सामवेद की एक सहस्न शाखाओो' का उल्लेख है। परन्तु आज 
कल कौथुम, राणायनीय श्रौर जैमिनीय केवल ये तीन शाखाएँ उपलब्ध है। 
सामवेद की राणायनीय सहिता में, जो सबसे अधिक प्रसिद्ध है, केवल १५४६ 
ऋचाएं है । इसमें से केवल ७५ को छोड कर, शेष सब ऋग्वेद से ली गयी हें । 


>0...-0-50- 


१ देखिए--सहस्रवर्त्मा सामवेद ” (महाभाष्य, पस्पद्ाक्लिक) 
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वंदिक वाड; सय फी रूपरेखा द््प्‌ 


सामवेद में दो भाग है, पूर्वांचिक और उत्तराचिक | पूर्वाचिक के छह भाग 
है, जिनको प्रपाठक कहते हे । उत्तराचिक में नौ प्रपाठक है । 


यजुर्वेद-सहिता के समान, सामवेद-सहिता भी याज्िक कर्मकाण्ड की दृष्टि से 
ही सगृहीत की गयी है। सामवेद में सगृहीत ऋचाएँ विशेपत्‌ सोम-याग से गायी 
जाती थी। साम-गान की पुस्तको में ये हो ऋचाएँ गान की दृष्टि .से सजायी 
हुई रहती हे। सहिता में तो वे ऋग्वेद के समान ही दी हुई है, केवल स्वर 
लिखने का प्रकार सामवेद का अपना है। 

केवल साम-गान की दृष्टि से सगृहीत सामवेद का विशेषत॒ अपना प्रतिपाद्य 
विपय कुछ नहीं है। ऋचाओ्ो के द्वारा जो विभिन्न देवताओञ्रो की स्तुति होती 
है, वही उनका प्रतिपाद्य विषय कहा जा सकता है। पर ध्येय उनका साम-गान 
ही है। सामगान की दृष्टि से एक विजिप्ट बेद की कल्पना हमारे पूर्वजों की 
उदात्त-भावनामयी मनोवृत्ति की ही द्योतक है। इसी वेद के लिए गाता में 
भगवान्‌ कृष्ण ने कहा है--विदानां साम्रवेदोईस्सि” (गीता १०॥२२ )। 

अथर्वेबंद-संहिता 

सहाभाष्यकार के समय में अथवंवेद की नौ शाखाएँ पायी जाती थी ।' पर 
आजकल दो ही शाखाएँ उपलब्ध हँ--शौनक शभ्रीर पैप्पलाद । दोनों में से शौनक 
शाखा की सहिता ही अ्रधिक प्रसिद्ध है। 

प्रथवंवेद की (शौनक-शाखीय ) सहिता में २० काण्ड (भाग), ७३० सूक्त और 
लगभग ६००० मन्त्र हे। उक्त मन्‍्त्रों में से कोई १२०० मन्त्र स्पप्टत ऋग्वेद-सहिता 
से ही लिये हुए प्रतीत होते हे। उनमे कुछ पाठान्तर अवश्य हे । अ्रथर्ववेद का 
२० वाँ काण्ड तो, कुछ ही अश को छोड कर, पूरा-का-पूरा ऋग्वेद से ही उद्बृत 
है। १५वाँ काण्ड और १६ वें काण्ड का वडा भाग ब्राह्मणो-ज॑से गद्य में ह। 
अथवंबेद-संहिता का वेशिष्ट्च 


कई दृष्टियो से अ्यवंवेद-सहिता का अपना वशिष्ट्य है। इसकी मुख्य 
विशेषता यह है कि जहाँ उपर्युक्त तीनो सहिताओों का सम्बन्ध श्रौत (>-वैदिक ) 
यज्ञों से है, वहाँ अथर्ववेद का (चीसवे काण्ड को छोड कर) सम्बन्ध प्रायेण गृह 
कर्मकाण्ड (जैसे जन्म, विवाह या मृत्यु से सबद्ध मस्कार आदि) या राजाओं के 
मूर्धाभिषेक-सम्बन्धी कर्मकाण्ड से है। वीसवें काण्ड में अधिकतर इन्द्र देवता की 
स्तुति के सोमयागोपयोगी सृकतो का ही सम्रह है। 


१ देखिए--ववधायदंगो चेदः” (महामाष्य, पस्पयाह्लिक)। 
हि 


घ 


द६ भारतीय संस्कृति फा विकास 


अथर्ववेद को एक प्रकार से जादृ-टोना-सदृश मन्‍्त्रों का संग्रह समझा जाता 
है। इसीलिए अथर्ववेद के मन्त्रों का विनियोग श्रनेक रोगों तथा उत्पातो की 
जशञाति, शत्रु आदि के प्रतीकार, पौष्टिक कर्म और वर्जीकरण आदि में किया जाता 
है । भ्रनेकानेक ओपधियो से सम्बन्धित मत्र भी अथर्ववेद में सगृहीत हैँ । इसी 
प्रकार ब्रह्मचयं, गास्थ्य, स।मनस्य, राजविद्या, अध्यात्मविद्या आदि महत्त्व-पूर्ण 
विपयो से सम्बन्धित श्रनेक सूकत भी अ्रथर्ववेद में पाये जाते हे। शअ्रथर्व-बेद का 
पृथ्वी-सुवत (१२॥१) श्रपने विपय की श्रद्घितीय रचना है। 

यह कहा जा सकता है कि श्रन्य वैदिक सहिताओशों की परम्परा में मन्त्रो 
को प्रधानतया वेदिक [या श्रीत) यज्ञों का श्र०ग मान कर ही उनकी उपयोगिता 
समझी जाती है।' श्रथवंवेद में यह वात नहीं है। यहाँ मन्त्र को बहुत ऊँचे 
स्तर पर रखा गया है। मन्त्र में स्वय णवित हु, दूसरे शब्दों में, मन्त्र श्रात्मा 
में निहित शक्ति के उम्द्रावन की प्रधान कुजी है, और इसीलिए उसका प्रयोग- 
उपयोग, किसी वेदिक यज्ञ के आश्रय के वित्ता, स्वतन्त्र रूप से भी किया जा 
सकता है, यह मौलिक सिद्धान्त ही श्रथर्व-वेद की प्रमुख विशेषता है'। एक 
प्रकार से यदि वहु-नद्वव्य-साध्य यज्ञों (>>गीता के शब्दों में 'द्रव्य-यज्ञो') से सम्वन्ध 
रखने वाले श्रन्य वेदों को केवल सपन्न-वर्ग का वेद कहा जाए, तो श्रथर्व-वेद को 
जनता का वेद" कहा जा सकता है। 


(२) 
ब्राह्मण-प्रन्थ 


वेदो के बाद वैदिक वाषूतमय में ब्राह्मण-ग्रन्यों का स्थान है । हम ऊपर कह 
चुके हे कि प्राचीन परिभाषा के अनुसार भन्त्र-भाग शौर ब्राह्मण-भाग, दोनो के 
६७०-३०००-२७+४२७०००५०+४+४+-०-०७२०-६०२७:४-७:०३-७:--०-०-६५:०००३-०-६७-८-६--००-०-०--७-७::०-४: 
१. तु० “मन्‍्त्राइत्ष कर्मकरणा ” (श्राइवलायन-श्रौतयूत्र १११।२१), तथा 
“आसम्नायस्थ कियाय॑त्वात्‌” (मीमासासूत्र १॥२॥१) । 
२. तु० “भ्रथवंवेदस्तु यज्ञानुपयुक्त शान्तिपौष्टिकाभिचारादिकर्मप्रतिपाद- 
कत्वेनात्यन्तविलक्षण एवं ।” (प्रस्थानभेद) । 
३ तु० “नि तिथिन नर नक्षत्र न ग्रहोन च चन्द्रमा । प्रथवेमन्त्रसप्राप्त्या 
सर्वेसिद्धिम विष्पति ॥” (अ्रथर्वपरिशिष्ट २॥५) । 
४. तु० सा निष्ठा या विद्या स्त्रीषु शूद्रेषु च। आथवंणस्य वेदस्यथ शेष 
इत्युपदिशन्ति ।” (आपस्तम्बधर्मसूत्र २२६।११--१२) । इन सूत्रों पर 
टीका को भी देखिए । 


बैेदिक वाह्मय को रुपरेखा ६७ 


लिए समान रूप से वेद शब्द का प्रयोग साहित्यिक परम्परा में चला आया है। 
इससे ब्राह्मण-ग्रन्यो का महत्त्व स्पष्ट है। 

प्रत्येक वैदिक सहिता के साथ एक या ग्रनेक ब्राह्मण-प्रन्थो का घनिप्ठ सम्बन्ध 
माना जाता है। इसी दृष्टि से ऋग्वेद के ऐंतरेय-ब्राह्मण आदि, यजुर्वेद के 
शतपथ-ब्नाह्मण आदि, सामवेद के ताण्ड््-महाव्नाह्मण आदि अनेक ब्राह्मण माने जाते 
हैं। अथवंवेद का केवल एक ब्राह्मण गोपथ है। 

उपर्युक्त सव ब्राह्मण बडे-वर्ड ग्रन्थ हैं। छतपथ तो बहुत बडा ग्रन्थ है। 
इसमें १०० अध्याय और १४ काण्ड हे। अन्य ब्राह्मण छोटे-छोटे हें । 

ब्राह्मण-ग्रन्यो की एक विशेपता यह है कि वे गद्यात्मक हे । इसलिए 
सस्कृत-भापा की गद्यात्मक शैली के विकास के अध्ययन की दृष्टि से उनका 
अत्यन्त महत्त्व है। 

दर्शपूर्णणास आदि वैदिक (श्रौत) यज्ञो की विधि, उनकी व्याख्या श्र 
प्रसमगत अनेक वेदिक भन्‍्त्रों की व्याख्या, यही ब्राह्मण-प्रन्यो का मुख्य प्रतिपा 
विपय है। वेदिक यज्ञों के स्वरूप आदि को समझने के लिए सब से अधिक 
प्रामाण्य इन्ही ग्रन्यों का है। इसीलिए याज्निक दृष्टि से वेद और ब्राह्मणो को 
एक ही कोटि में रखा जाता है। 

वर्तमान दशेन-शास्त्रो के उदय से प्राचीनतर दार्शनिक विचार-धारा तथा 
ऊहापोह की होली, विभिन्न विपयो पर नपे-तुले परिमाजित विचार, शब्दों का 
निरवंचन, तथा यत्र-तत्र बिखरी हुईं विविध ऐतिहासिक सामग्री--इनके लिए भी, 
गौण दृष्टि से, ब्राह्मण-प्रन्थो का पर्याप्त महत्त्व है। 

सक्षेप में, वेदिक-धारा के स्वरूप और प्रवाह को ठीक-ठीक समझने के लिए 
ब्राह्मण-साहित्य का अ्रध्यवयन आवश्यक है। 


(३) 
वेदाज्भ 
शिक्षा, छुन्दः, व्याकरण, निरुक्‍त, ज्योतिष, और कल्प, ये छह वेदाग कहलाते हूं । 


शिक्षा से श्रभिप्राय अगर, क आदि वर्णो के ठीक-ठीक उच्चारण की विद्या से 
है। छुन्दः का विपय गायत्री आदि छुन्दो की व्यास्या है। व्याकरण प्रसिद्ध 
है। निरुकत को हम निर्वेचन-शास्त्र या लगभग भाषा-विज्ञान कह सकते हूँ । 








१. इस विषय में हमारे ऐदत्तरेयब्राह्मण-पर्यालोचन तथा ऐतरेयारण्यक- 
पर्यालोचन प्रन्यो को देखिए । 


द्द्द भारतीय संस्कृति का विकास 


ज्योतिष से यहाँ अभिप्राय खगोल-विद्या से है। कल्प के श्रीतफर्मकाण्ड, गृह्य- 
कमंकाण्ड तथा बर्मेसूत्रो का विपय, ये तीन भेद है। 


कालान्तर में विभिन्न सस्कृतियों भर विचारों के संपर्क और संघर्ष झादि 
के कारण वेदो की ग्रव्ययनाब्यापन भ्रादि की परम्परा में कुछ-न-कुछ शैथिल्य 
आना स्वाभाविक था। इसीलिए भारतवर्ष के परिवर्तित वातावरण में वेदो के 
उच्चारण की रक्षा, वेदों के अव्ययत की सुविधा और दैदिक आचार-विचार 
तथा कमें-काण्ड की परम्परा की सुरक्षा की दृष्टि से ही उक्त छह ृवेदागों 
(ज्ज्वेद की सहायक विद्याग्रों) का प्रारम्भ और अद्वितीय विकास प्राचीन काल 
में ही हो गया था । 

ऊरर के छहो नाम वास्तव में विद्या-( अयवा विपय- ) परक हे, ग्रन्य-परक 
नही । तो भी, आजकल प्रत्येक वेदाग से कुछ निश्चित ग्रन्य ही समझे जाते है, जैसे, 
शिक्षा से पागिने मुनि फी शिक्षा (यद्यपि वह पाणिनि की बनायी हुई नहीं 
है), छत्द से पिशरल-कृत छुम्द सूत्र (इसमें वेदिक और लोकिक सस्कृत के भी 
छन्दो की व्याख्या है), व्याकरण से पाणिनि-मुनि-कृत प्रष्डाध्यायी (इसमें भी 
लौकिक सस्क्ृत तथा बेदिक भाषा, दोनों का व्याकरण दिया है), निरुक्‍्त से 
यास्क-म्‌ घि-फुत निरफ्त, ज्योतिष से लगध प्राचार्य का वेदाड़भ-ज्योतिष, भौर कल्प 
से विभिन्न वेदों और वैदिक शाखाओं से सवद्ध (१) गुह्मसूत्र, (२) श्रोत-सूच्र, 
और (३) पघर्म-सूत्र । 

वेदागो की परम्परा में घीरे-घीरे छनन्‍्दः, व्याकरण, ज्योतिष और कल्पसूत्रा- 
न्तगेत धर्मंसूत्रों के विषयो ने सामान्य विद्याओ का रूप घारण कर लिया श्रौर इस रूप 
में ये विषय वराबर उन्नति करते रहे । इसी प्रकार अन्य श्रनेक भारतीय विद्यातओो 
के विकास में वेदिक परम्परा का साक्षात्‌ या श्रसाक्षात्‌ रूप में हाथ रहा है। 

उपर्युक्त वेदागो के नाम से प्रसिद्ध ग्रन्थों में प्रायः सब के निर्माण का समय 
ईसवी सन से कुछ शतान्दियो पहले का है। हम भारतीयों के लिए यह साधारण 
गव॑ की बात नही है । व्याकरण के विषय में तो भारत ने उन्नति की वह सीमा 
प्राप्त की थी, जहाँ तक ससार अभी तक नहीं पहुँच सका है। 


(४) 
वेदिक परिशिष्द 


वेदागों के अतिरिक्त वेदों के पाठ, तथा उनके ऋषि, छन्द , देवता आदि 
की अनुक्रमणियों आदि के सम्बन्ध में लिखे हुए सैकडो फ़ुटकल छोटे-बडे ग्रत्थो का 
परिगणन वैदिक परिश्टिष्टो में किया जाता है। 


वैदिक वाहत्मय की खरुपरेखा 


वेदों की भिन्न-भिन्न गाखा वालो ने अ्रपनी-अपनी सहिता गे 
की दृष्टि से अनेकानेक उपायो का अ्वलम्बन किया था। सहित 

सन्धि को तोड कर उनके पद-पाठ आ॥रादि श्रनेक प्रकार के पाठ तैयार किये गये । 
सहिताओों की श्रनेक प्रकार की सूचियाँ या अनुक्रमणियाँ बनायी गयी ! उनके 
पदों तक की संख्या की गयी। स और श या प के भेद पर तथा व श्रौर व 
के भेद पर और इसी प्रकार की अन्य छोटी-से-छोटी वातो को लेकर पुस्तक 
लिखी गयी। अश्रभिप्राय था अपनी-अपनी सहिता की रक्षा । 


ऐसे ग्रन्थो में ऋग्वेद से सम्बन्ध रखने वाली श्ञौनक शभ्राचार्य की बृहद्देवता 
(लगभग ई० पू० ५०० की) तथा कात्याथथ की ऋषसर्वानुक्तरणी (ई० पू० 
४५० के लगभग) श्रति प्रसिद्ध हे । 

संकडो की सख्या में उपलब्ध इन परिशिष्टात्मक ग्रन्थों से भारतीय वाह्ममय 
की परम्परा में वेदी का अद्वितीय महत्व और वैदिक धारा के श्रनुयायियों में 
बेदो के प्रति अगाघ श्रद्धा का अस्तित्व ही प्रकट होते है । 


छठा पारिच्छेद 
बैदिक धारा की दाशनिक भूमिका 


पिछले परिच्छेद में हमने वेदिक धारा की साहित्यिक भूमिका के रूप में 
चदिफ वाह्ममय फ। रूपरेखा को दिखाया है। वेदिक घारा के स्वरूप तथा विकास 
झादि को दिखाने से पहले, उनको ठीक-ठीक समझने के लिए, यह आवश्यक है 
कि वेदिक धारा की दाशंनिक भूमिका को भी दिखा दिया जाए । 


उक्त रूपरेखा से प्रतीत हो गया होगा कि वैदिक घारा का इतिहास लम्बा 
ही नही है, उसके फक्रमिक विकास में शने -शने शअ्रनेक प्रकार के परिवतेन भी 
होते रहे हे । इन परिवर्तेनों के कारण ही अन्त में एक ऐसी स्थिति झ्ायी, जिसमें 
उसका अ्रपना मौलिक वेग बहुत मन्‍्द होने लगा और इसकी श्रावद्यकता हुई कि 
उसके वेग को श्लागे बढाने के लिए उसके साथ किसी नयी धारा का सगम हो । 

उक्त परिवर्तन भौर विकास का प्रभाव उसकी मौलिक दाईनिक दृष्टि पर 
भी पडना स्वाभाविक था। वास्तव में परिस्थिति भौर दाह्यनिक दृष्टि का कुछ 
ऐसा अन्योन्याश्रय-सम्बन्ध है कि दोनो का एक-दूसरे पर प्रभाव पडे बिना नहीं 
रह सकता । सुष्टि की परम्परा में बीज भर वृक्ष में कौन पहले है, यह कहना 
कठिन है। इसी तरह परिस्थिति और दाशनिक दृष्टि मे कौन पहले है, यह 
कहना प्राय कठिन होता हैं । 

वैदिक घारा की क्रमश बदलती हुई परिस्थिति में उसकी दाशनिक दृष्टि भी 
समष्टि रूप में बरावर एक-्सी नहीं रह सकती थी । इसलिए इस परिच्छेद में जिस 
दाशनिक भूमिका फो हम दिखाना चाहक्ते हे, उससे हमारा अभिप्राय प्रायेण 


वैदिक घारा की उस दाइनिक दृष्टि से है, जिसको लेफर वह मूल में प्लागे 
बढ़ी थी। 


चैदिक घारा को दाशनिक भूमिका ७१ 


अगले परिच्छेद में हम वैदिक धारा के इतिहास में क्रमशः श्राने वाली तोन 
भ्वस्थाओरो का वर्णन करेंगे। उनमें से प्रायेण प्रथम अवस्था की ही जो दाश- 
निक दृष्टि कही जा सकती है, उसीको यहाँ हम दिखाना चाहते है। वास्तव में 
उसी को वैदिक घारा की दाशंनिक भमिका कहा जा सकता है। सवसे पहले 
हम देवतावाद पर विचार करेंगे । 


देवतादाद 


मानव-जाति के इतिहास में सदा से देवता-वाद का विशिष्ट स्थान रहता 
आया है। मूल में देवतावाद, एक प्रकार से, मनुष्य के झादर्शवाद का ही 
नामान्तर या खझूपान्तर है'। वलवती प्राकृतिक गक्तियों और घटनाओं के 
सामने अपने को दुर्वेतस और बेवस पा कर क्षणभगुर जीवन वाला मानव अपने 
सामने ऐसे श्रादर्शों को खडा करता है, जिनसे वह समय-समय पर अपने जीवन 
में सान्‍्त्वना, प्रेरणा तथा शान्ति प्राप्त कर सके। वैदिक साहित्य के प्रमुख ग्रन्थ 
निरुक्‍त' में, मनुष्य की कामना (या आदर्श) के आधार पर, जो देवता कौ 
परिभाषा की गयी है, उससे भी यही ध्वनि निकलती है। 

इसीलिए प्रत्येक जाति के देवता या देवताओं के स्वरूप में उसके अपने आदकों 
की अनुरूपता स्पष्टतया प्रतिविम्बित होती है। इसलिए क्रूर कर्मो में निरत 
जाति के देवताओं में क्रता-प्रधाव गुण और सौम्य जाति के देवताओं में दया, 
प्रेम-जेसे सौम्य गुण देखे जाते हैँ । वास्तव में, किसी भी जाति के स्वरूप और 
स्वभाव का वहुत कुछ चित्रण उसके देवताओं के स्वरूप और स्वभाव के अव्ययन 
से किया जा सकता है। 


देवताओं के सम्बन्ध में यह वात भी ध्यान में रखने योग्य है कि उनका प्रायः 
घनिष्ठ सम्बन्ध तत्तज्जाति की श्रपनी प्राकृतिक परिस्थिति से भी हुआ करता 
है। उदाहरणार्थ, शीतप्रधान देश में ही श्रग्नि में देवतात्व की भावना का उदय 
होता समज्न मे आ सकता है' । ऐसा होने पर भी, प्रत्येक देवता का ( अ्रग्नि- 
देवता का प्राकृतिक भ्रग्ति के समान ) प्राकृतिक या भौतिक श्राघार अवष्य ही 
हो, ऐसा नहीं है। कम-्से-कम, अनेकानेक देवताओं के विषय में उस आधार को 
दिखाना बहुत कठिन होता है। 
-०-०--०--०--०--०--०--०--०--०--०--०--०--७--०--०--०--०--०--०--०--७--०--०--०--७०--०-०--०--०--०--०-.०--०--०- 
१. तु० संस्कृतेत्‌ तारतम्प य प्रादर्शा दर्शवस्ति न.। त एवं देवतारूपा 
दृश्यन्ते भावमलका' ॥7 (रश्मिमाला श८।४) 
२ तु० “यत्काम ऋषियेस्था देवतावामार्यपत्यमिच्दन्‌ स्तुति प्रयुडक्ते तहंबतः 
स मन्‍्त्रो भवति ।” (निरुक्त ७॥१) 
३- तु० “झग्निहिमस्यथ भेषजम्‌” (यजु० २३३१०) । 


७२ भारतीय सस्कृति फा विकास 
चेदिक देवतावाद 


वेदिक देवताओं के विपय में सबसे पहली वात यही है कि उनमें बहुतों का 
प्राकृतिक आधार प्राय स्पष्ट है) उदाहरणार्थे, श्रग्नि, वायु, श्राप (जल), आदित्य, 
उपस्‌ झआादि वैदिक देवताओो के वर्णनो से (तथा नामों से भी) स्पष्ट हो जाता 
है कि यहाँ भौतिक अ्रग्नि श्रादि को ही ऊपर उठा कर देवतात्व के झ्ासन पर 
विठाया गया है। अरद्ववन्‌ (या भ्रश्विनी), वरुण श्रादि कुछ वैदिक देवताशों के 
वर्ण में इस दृष्टि से श्रस्पप्टता रहने से, उनके भौतिक या प्राकृतिक आधार के 
विषय में सदेह श्रवश्य रह जाता है। पर श्रधिकतर वैदिक देवताओं के स्वरूप 
को देखते हुए, इसमें सन्देह नहीं रहता कि मूल मे इनका भी कोई निश्चित 
भौतिक श्राधार श्रवश्य रहा होगा। वेद-मन्त्रो तथा श्रन्य वैदिक साहित्य के 
सृक्ष्म विवेचनात्मक अ्रध्ययत से तथा तुलनात्मक देवता-विज्ञान श्रादि की सहायता 
से इसका ठीक-ठीक पता अ्रवश्य लगाया जा सकता है। 


इस प्रकार मूल में प्राकृतिक आ्राधार रखने वाले प्रधान वैदिक देवताओं की 
ने केवल सख्या का' ही उल्लेख मिलता है, उनका कर्मभेद तथा स्थानभेद से 
वर्गीकरण भी निरुक्‍्त-जेसे प्रामाणिक, ग्रन्थों में किया गया है । 

यही नही, उनके मूल में प्राकृतिक श्राधार होने पर भी, स्तोता की तन्मयता 
के प्रावेण के कारण, उन-उन देवताशो मे, उनके पृथग्व्यवितत्व की पराकाप्ठा के 
द्योतक, पुरुष-विघत्व” का आरोप भी ॥य मन्त्रो में देखा जाता है। देवताझो 
के हाथ, पैर आदि श्रगो के साथ उनके वाहन”, यहाँ तक कि उनकी पत्नियों" 





१ तु० “थे देखासो दिव्येकादश स्थ पृथिव्यामष्येकादश स्थ। अश्रप्सुक्षितो 
महिनेकादश स्थ ते देवासो यज्ञमिम जुषघ्वम्‌ (7 (ऋग्ू० १॥१३६॥११) 
यहाँ देवताशों की सख्या ३३ दी है। 

२. तु० “तित्न एवं देवता इति नेरुकता.। अग्नि. पृथिवीस्थानः । वायुर्वा 
इन्द्रों वान्तरिक्षस्थान । सूर्यो शुस्थान । तासा माहाभाग्यादेकैकस्था भ्रपि 
बहुनि नामघेयानि भवन्ति । श्रपि वा कर्मपृथकृत्वात्‌ । श्रपि वा पृथग्रेव 
स्यु' । पृथर्हि स्तुतयों भवान्ति | तथामिघानानि ।” (निरुक्‍्त ७५) । 


३. तु० “भ्रथाकारचिन्तनं वेवतानाम्‌ । पुरुषविधा* स्युरित्येकम ॥ / (निरुक्‍्त 
७६) । 

४-६: तु०  ऋष्वा त इन्द्र स्थविररथ बाहूँ.. (ऋग्‌ू० दो ८)। 
“श्र द्वास्या हरिभ्यामित्र याहि” (ऋगृ० २११८४) । “कल्याणीजया 


सुरण गृहे ते” (ऋगृ० ३े।५३॥६) 


वैदिक धारा को दार्शनिक भूसिका छ्झ 


का भी वर्णन मन्‍्त्रो में देखा जाता है । विभिन्न देवताओं के मन्त्रो मे विभिन्न प्रकार की 
स्तुतियों से उनके पारस्परिक पृथकृत की भावना और भी पुप्ट हो जाती है। 


इस प्रकार वैदिक मन्त्रों मे बहु-देवता-वाद स्पष्ट दिखायी देता है। यहाँ 
प्ररण्त हो सकता है कि क्‍या यह देवताओ की अनेकता वास्तविक है? क्‍या 
उसके पीछे रहने वाली किसी मौलिक एकता का भान उस समय नही था ? 
इसका उत्तर यही है कि व्यावहारिक दृष्टि से यह ठीक है कि वेदिक देवता 
अपनी-अपनी स्वतस्त्र या पृथक्‌ सत्ता के साथ माने जाते थे। विभिन्न प्राकृतिक 
कार्यो का सचालन करने वाली इन देवी जणक्तियो की प्रात्यक्षिक पृथक सत्ता 
किससे छिपी है? तो भी, वैदिक मन्‍्त्रों के गम्भीर अध्ययन से विभिन्न-स्थानीय 
और विभिन्न कर्म करने वाले देवताओो मे अनुस्यतत जो एक-सूत्रता दिखायी देती है, 
उसके आधार पर यह मानना पडता है कि उनका मूलरूप अध्यात्म है, जिसकी 
कार्मिक दृष्टि से विभिन्न प्रतीति को ही तत्तद्देवता का नाम दिया गया था। 
वैदिक देवता परस्पर केवल अविरोध भाव से ही नही, अपितु परस्परोन्नायक 
भाव से भी कार्य करते हुए, चराचर जगत्‌ के नैतिक (या आम्यन्तर) तथा 
भौतिक (या वाह्म) जाइवत नियमों के अनुसार 'सत्य' और 'ऋत' का पालन 
करते हुए ही अपना-अ्रपना कार्य करते हे। “देवा भाग यया पूर्व सबानाना 
उपासते” (ऋग० १०।१६१।२) (पर्थात्‌, दैवी शक्तियाँ परस्परोन्नायक या 
सामञ्जस्य के भाव से ही अपने-अपने कतंव्य का पालन करती है), “न्त्यमेंत 
देना ', ऋततज्ञा.”' इत्यादि वेदिक वचनों का यही अभिप्राय है। 
वदिक देवताओं की इस मौलिक आराध्यात्मिक एकता' का वर्णन वेदों में ही 
इन्द्र मित्र चरुणमग्निमाहुरथो दिव्य स्‌ सुपर्णों गरत्समान्‌ । 
एक सद्दिप्रा बहुधा घदन्त्यग्नि यम मातरिश्वानभाहु: ॥! (ऋग्‌० १॥१६४।४६) 
तदेवाग्निस्तदादित्यस्तद्वायुस्तदु चन्द्रमा: । 
तदेद हु तद्‌ बहा ता श्राप: स प्रजापति ॥॥ (यजु० ३२१) 
(भर्थात्‌, तत्त्व-दर्शी लोगो की दृष्टि में इन्द्र, मित्र, वरुण, श्रग्नि, यम, मातरिब्वा, 
१. 'सत्यमेद देवाः... एतद्ध वे देवा ब्वतं चरन्ति यत्सत्यम्‌” (जतपथब्राह्मण 
१११११४७४-५) । ि देवाना ... श्रमुता ऋतज्ञा:” (ऋगू० ७॥३५४१५) । 
“ऋतघीतय ....सत्यघर्माण” (ऋगू० ५१५१२) । 








२. निहुकन में इसी छिद्धात का प्रतिपादन इस प्रकार किया गण है: 
“माहाभाग्याद्‌ देवताया एक श्रात्मा बहुधा स्तूयते। एकस्यात्मनोःन्ये 
देदाः प्रत्यद्भानि भवन्ति ।... प्रकृतिसाईनाम्याच्च । ” (निरुकत ७।४) । 


्ढ भारतीय सस्फृति का विकास 


आदित्य, वायु, चन्द्रमा, ब्रह्म, श्राप , प्रजापति श्रादि नाम एक ही मौतिक सत्ता 
या श्रध्यात्म-तत्त्व का प्रतिपादन करते हैँ) इस प्रकार यत्र-तत्र पाया जाता है। 


गीता का विभूति-वाद भी इसी सिद्धान्त की व्याख्या करता है । 


तो भी यह मानना पडेगा कि वैदिक मन्त्रो में सामान्यतः दृष्टि जितनी 
तत्तद्वेवताओ के अपने व्यक्तित्व (या व्यप्टित्व) पर है, उतनी उनकी मौलिक 
एकता पर नही है। विराट रूप में या श्रन्यथा एकता की झोर स्पप्टतया सकेत 
करने वाले स्थल वेदों में अ्रवग्य हे, पर उनकी दृष्टि उस समय की सर्वे-साधारण 
को सान्यता श्लोर विश्वास की दृष्टि से वहुत ऊँची है । 

इसीलिए, जैसा कि आगे चलकर हम दिखाएँगे, याज्ञिक कर्म-काण्ड की 
अत्यधिकता की दृष्टि के समय वह एकता प्राय श्रोझल हो जाती है, और अन्त 
में प्राय विलकुल नही रहती | इसी श्रवस्था की प्रतिक्रिया के रूप में पीछे से 
अद्वेत की प्रतिपादक श्रीपनिषद धारा का उदय वेदान्त (जन्‍वेद+अन्त) के रूप 
में हुआ था | 

उपयुक्त कारण से ही वेदों मे किसी ऐसे शब्द का मिलना कठिन है, जो, 
आजकल के ईइवर' या परमेश्वर शब्द की तरह, एक ही देवाधिदेव का श्रसदिग्ध 
रूप में प्रतिपादक हो ।' '्रह्म/ या “विराट्‌ पुरुप' शब्दों का सम्बन्ध, मौलिक 
तत्त्व के श्रर्थ में, तत्त्ववेत्ताओं की दाशेनिक दृष्टि से है, सर्व-साधारण के देवतावाद 
से नही । 

इस सम्बन्ध में एक और बात की ओर भी सकेत करना श्रावश्यक हूं । 
आज-कल वेद-व्याख्याता भश्रग्नि, इन्द्र आदि वैदिक देवताओो के स्वरूप की व्याख्या 
“प्रकाशमान्‌ ईश्वर', ऐश्वयेशाली परमेश्वर' इत्यादि प्रकार से ही कर देना पर्याप्त 
समझते हैं । पर क्‍या इनका प्रयोग वेद में विशेषण-रूप से ही है? ऐसा तो 
नही प्रतीत होता । तत्तद्देवता के लिए निश्चित रूप से विभिन्न स्थिर नाम देने 
का श्रभिप्राय उनके स्थिर-निश्चित स्वरूप से अवश्य होना चाहिए। “अ्रह वेइवा- 
नरो भूत्वा पचाम्यन्न चतुविधम” (गीता १५॥१४) गीता के इस वचन से इसी 
बात का कुछ सकेत मिलता है। इसलिए हमें तो ऐसा प्रतीत होता है कि 
अनेकानेक वेदिक देवताशों के अपने-अपने विशिष्ट स्वरूप को समझने का श्रपेक्ष- 
णीय यत्न अभ्रभी तक किया ही नही गया हैं। श्रश्विनो, त्वप्टा, पूषा, नराशस , 
रुद्र आदि ऐसे ही नाम हे। भग्नीषोमौ', 'सिन्रावरुणों, 'इन्द्रवायू', 'इन्द्रापूषणौ, 
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१ इस सम्बन्ध में द्वितीय परिच्छेद के प्रथम पाद-टिप्पण में उल्लिखित 
'ईश्व-शब्द-विषयक हमारे लेख को देखिए । 


ज्क 


वैदिक धारा की दाशेनिक भूमिका ७५ 


इत्यादि देवता-दन्दों से भी उपर्युक्त घारणा को पुष्टि मिलती है। इस सम्बन्ध 
में तत्तद्देवताओों के विशिष्ट वर्णनो के गम्भीर भ्रध्ययन की आवश्यकता है। 


वैदिक देवताओं का स्वरूप 


ऊपर कहा है कि वैदिक देवता पारस्परिक पूर्ण सामण्जस्य से काम करते 
है। वे समस्त चराचर जगत्‌ की न केवल प्राकृतिक व्यवस्था (ऋत), अपितु 
नैतिक व्यवस्था (सत्य) के भी पोपक और सरक्षक हें। उनके नियम अटल है । 
उनकी सारी प्रवृत्ति जगत्‌ के भद्र और कल्याण के लिए हे। वे प्रफाश-रूप है, 
अ्रज्ञान और शभ्रत्थकार से परे हे। वे सतत-कर्म-शील हे। इसीलिए मनुप्य का 
वास्तविक कल्याण देवताशो के साथ स्वेथा सायुज्य और तादात्म्य में ही है।' 


प्राकृतिक शक्तियो का, वैदिक देवताशरों के रूप में, यह वर्णन कितना सुन्दर 
श्र ऊँचा है! वैदिक देवतावाद प्राकृतिक शक्तियो के साथ मनुष्य-जीवन के 
सामीप्य की ही नही, तादात्म्य की भी आवश्यकता को बताता है। वास्तव में 
श्ाज के जगत्‌ की यह एक श्रत््यन्त आवश्यकता है, जब कि यन्त्रो और वैज्ञानिक 
श्राविष्कारों के प्रभाव से हमारा जीवन प्रकृति और स्वाभाविकता से बहुत दूर 
होता जा रहा है। वानप्रस्थाश्रम, तीर्थों की यात्रा, मुनियो के आश्रम तथा 
गुरुकुलो की परम्परा का स्मरण रखने वाली भारतीय सस्क्ृति का सदा से यह 


सन्देश मानव जाति के लिए रहा है। आ्राज संसार को इसकी और भी अधिक 
आवश्यकता है। 
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१. तु० देवाना भद्रा सुमतिऋजूयतां देवाना रातिरभि नो नि वर्तताम्‌ । 
देवानां सस्यमुप सेदिमा वय देवा न श्रायु: प्र तिरन्तु जीवसे ॥” 
(ऋग्‌० १॥८६॥२) 


“सत्यमेव देवा.” (शथपथ-त्र हाग १११।१।४) । “इच्छन्ति देवा. सुन्वन्त न 
स्वप्ताय स्पृहयन्ति” (अथर्व० २०१८३) । “विद्यवं तदू भद्दं यदवन्ति देवा.” 
(दत्गू० २२३११६) १ “महता.. देवानां चृहत्तामू” (ऋगू० १०३६।११) । 
“देवा 


दवा: अमृता ऋतज्ञा' । रातिपायो अ्सिषत्व: स्वविदः” (ऋग्‌०१०१६५११४)। 
'दिवान्‌ हुवे ज्योतिष्कृतो...ये श्रमूता ऋताबुघ”” (उत्गू० १०१६६॥१) । 


तथा  सातत्पेत स्वकर्तव्यपालने ये दृढब्रताः। स्वार्थवुद्धया न संपृषताः 
परोपकरणे रताः ॥! विश्वसंचालने भाग संजानाना उपासते ।.. ते देवा बेद 
श्राम्ताता महजूचोडप सहत्तराः। . सायुज्यमय सारूप्यं सालोक्यमपि था पुनः । 
चस्तुत. ससिभावइच तेः सहास्माभिरिष्यताम्‌ ॥” (रश्मिमाला ३८ ।२-५) 


छद्‌ भारतोय सस्फुति का विकास 


बेदिक स्‍तोता का स्वरूप 


उपर्युक्त कल्याणोन्मुखता श्रादि स्वभाव वाले देवताओं में श्रास्था रखने वाले 
वेदिक स्तोता का स्वभाव शौर चरित्र भी उन देवताओं के श्रनुस्प ही होना चाहिए । 

“सत्यमेव देवा , श्रनृत सनुष्या ” (दातपय-ब्राह्मण १।११।४) (अर्थात्‌, स्वभाव से 
ही देवता सत्याचरण वाले श्रौर मनुप्य श्रनृताचरण वाले होते है) इस वैदिक 
उक्ति के अनुसार वह अ्रप्ता मानव-स्वभाव-सुलभ त्रुटियो और दुर्बलताशो को 
श्रच्छी तरह समझता हैं। तो भी उसको देवी उदात्त आदशों में विश्वास और 
आस्था है, श्रौर इसीलिए वह उन श्रादर्शो के प्रतिमूर्ति-त्प देवताओं के श्रनुरूप 
ही अपने को वनाना चाहता है। उसका पहला ब्नत-ग्रहण यही है-- 

“झरने ब्रतपते बन्नत चरिष्यामि तच्छफेयम्‌ 
इृदमहसनृतात्‌ सत्यमुपैसि ॥//  (यजु० १॥५) 

अर्थात्‌, हे ब्रतो के पति अग्नि देवता ! में अनृत को छोड कर सत्य को प्राप्त 
करना चाहता हूँ | तुम्हारे श्रनुग्रह से में इसको पुरा कर सकू, यही मेरा ब्रत है। 

वह मगलमयी झाशामयी उदात्त भावनाओ्रो का केन्द्र है । वह शअ्रपने चारो 
श्रोर, न केवल श्रपने देश या जाति में, न केवल इस पृथिवी पर, श्रपितु समस्त 
विद्व में सुख, शान्ति, सोमनस्य, सौहादे श्रौर प्रकाश का साम्राज्य चाहता है। 
उसका दृष्टिकोण श्रत्यन्त विद्ञाल है'। 

वैदिक उदात्त भावनाश्रो का वर्णन हम एक स्व॒तन्त्र परिच्छेद मे करेंगे। 

वह अन्घकार (5"अज्ञान) से प्रकाश (>>ज्ञान) की श्र जाने को 
उत्सुक है । 

वह जीवन की वास्तविक परिस्थिति को खूब समझता है, पर उससे घबडाता 
नही है। उसकी हार्दिक इच्छा यही रहती है कि वह उसका वीरता-पूर्वेक सामना 
करे। वह ससार में परिस्थितियो का स्वामी, न कि दास, होकर जीवन व्यतीत 
करना चाहता है'। 
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१ तु० “विश्वदानीं सुमनस स्थास! (ऋरग० ६॥४२॥५) । “यत्रानन्दादच 
मोदाइच तत्न साममृत कृधि! (ऋग्‌० ६&११३१११) । "पुमान्‌ पुर्मांस 
परि पातु विश्वत.” (ऋग्‌ू० ६७५।१४) । “शभरग्ने .सा सुचरिते भर्जा 
(यजु० डार४) । 

२. तु० “उद्दयय तमसस्परि श्रगन्म ज्योतिरत्तमम्‌” (7जु० २०१२१) । 

३ तु० “झहमिन्द्रों न परा जिग्ये” (ऋगू० १०४४८॥५)। “अ्रहमस्सि सहमान उत्तरो 
नाम भूम्याम्‌” (अ्रथर्वे० १९१५४) । “मह्य नमन्तों प्रविशवचतस्र.” (ऋग्‌० 
१०११२८११) । “भ्रहमस्मि सपत्नहा (ऋग० १०११६६।२)। इत्यादि । 
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उपर्युक्त कारणो से जीवन उसके लिए भारभूत या दुखमय न होकर, 
उत्तरोत्तर उन्नति करने के लिए एक महान्‌ साधन है'। 


वह जीवन में ही स्वत एक अनोखा उल्लास और उत्साह अनुभव करता 
है, जो केवल निर्दोप वाल्यभाव से युक्त हृदय ही अनुभव कर सकता है।' 

उपर्युक्त भावनाओं से ही प्रेरित होकर, वह अपने देवताओं की स्पुति और 
प्रार्थना करता है। उस स्वुति में दास्य-साव नहीं होता । वास्तव में दास्य-भाव 
से वह परिचित ही नहीं है। “न ल्वेवार्यस्थ दासभाव:” (ट्र्थात्‌, झार्यत्व और ” 
दास्थ, दोनो एक साथ नहीं रह सकते), यह एक प्राचीन उक्ति है । उसका 
अपने उपास्य देवताओं के साथ सख्य-भाव या ऐसा ही पेम-मूलक भाव होता है ।' 

किसी भी दाशंनिक दृष्टि का आन्तरिक स्वरूप जीवन फी दृष्टि श्रौर वर 
लक्ष्य में प्रतिविस्वित या पर्यवसित होना चाहिए । इसलिए बवेदिक धारा की 
दाशेनिक भूमिका के स्वरूप श्र प्रेरणा को ठीक-ठीक समझने के लिए वैदिक 
जीवन की दृष्टि और चरम लक्ष्य पर विचार करना आवश्यक हें । इसलिए 
इन दोनों प्रश्नो पर झौर उससे सम्बद्ध सृष्टि का प्रयोजन, इस प्रश्न पर भी 
यहाँ हम विचार करेंगे । 


चेदिक जीवन की दृष्टि और चरम लक्ष्य 


दाहनिक दृष्टिकोण से वैदिक जीवन की दृष्टि और चरम लक्ष्य को जैसा 
हम समझ सके हे, वह्‌ जीवन और उसके लक्ष्य के विपय में हमारी सहल्नो वर्षो 
की परम्परा से प्राप्त दृष्टि से मौलिक रूप में भिन्न है। इसलिए उसके अपने 
स्वरूप को दिखाने से पहले परम्परागत दृष्टि को सक्षेप में दिखा देना आवश्यक है 

जैसा हम पहले परिच्छेद में सकेत कर चुके है, जीवन के विषय में हमारी 
परम्परागत वृष्टि (>-ससार और जीवन दुःखमय हे । श्रतएवं हेय हैं। इससे 
मोक्ष या छुटकारा पाना ही हमारा ध्येय होना चाहिए ) का मौलिक आधार 
हमें बहुत छुछ प्राग्वैदिक या प्राचीनतर वैदिकेतर सस्क्ृति या ससस्‍्क्ृतियों में ही 
दिखायी देता है । इस विषय में परम्परागत दृष्टि, बेदिक दृष्ठि (>-ससार 
भोर जीवन का उद्देष्य हमारा उत्तरोत्तर विकास है। उत्तरोत्तर विकास का 
ही नाम भ्रमृतत्व है । यही नि.श्रेयस है ) से, जैसा हम नीचे दिखाएँगे, इत्तनी 
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२६ तु० “ज्ीवा ज्योत्तिशीमहि” (साम० पूृ० ३ ७७) ) 

२ १० “भवेस शरदः शतसम्‌ भूषेम शरदः शतम्‌” (अथर्व० १ ६।६७॥६-७) । 

३. तु० 'देवाना सख्यमुप सेदिमा वयम्‌” (ऋगृ० शापढ्षर) । “से नः 
पिलेद सुनदे” (ऋग० १११७६) ६ 


छ्प भारतीय सस्कृति फा घिकास 


भिन्न है कि परम्परागत दृष्टि की जड को प्राग्वैदिक धारा तक ले जाए बिना 
हम उसके उद्गम और विकास को समझ ही नहीं सकते । दोनों में बहुत-कुछ 
वैसा ही श्रन्तर है, जैसा कि साधारणतया जीवन के विपय में एक जराज्जीर्ण 
बूढे मनुष्य श्रौर एक प्रफुल्ल-चित्त शक्तिशाली तथा सच्चरित्र नवयुवक की 
दृष्टियों में पाया जाता है। 

उक्त परम्परागत दृष्टि का मौलिक आधार जो भी हो, इसमे सन्देह नही 
कि इधर सहस्रो वर्षो से भारतवर्ष के वातावरण मे वह व्याप्त रही है। हमारे 
सारे दर्शन (वंदिक श्र वंदिकेतर कहे जाने वाले) तथा पुराण, धर्म-शास्त्र श्रादि 
का सारा साहित्य उसी दृष्टि को लेकर चलता है और उसी को पुप्ठ करना 
चाहता है। 

यहाँ हम विपय-विस्तार के भय से अन्य पुराणादि के साहित्य को न लेकर, 
केवल दर्शनो से ही इस विपय पर कुछ प्रकाश डालना चाहते है । 

यह मानी हुई वात है कि हमारे सारे दर्शनो का मुख्य प्रतिपाद्य विषय 
यही है कि मनुप्यो को सासारिक जीवन के दुखो से छूटकारे का वास्तविक 
मार्ग दिखाया जाए। इसके लिए वे सब श्रपने-अपने दृष्टिकोण से सासारिक 
जीवन को दु खमय, और इसीलिए “बन्‍न्ध' कहते है, भौर उससे छटने को मुक्ति, 
मोक्ष, भश्रपवर्ग', या 'िर्वाण-जैंसे शब्दो द्वारा व्यक्त करते है। प्राय सब, 
किसी-न-किसी रूप में, हेय (>>त्यागने के योग्य, श्रर्थात्‌ दुख), हेयहेतु (>>अविद्या 
शआ्ादि कारण, जिनसे दुख उत्पन्न होता है), हान (--दुख का मुक्ति के रूप 
में नाश) और हानोपाय (--दुख से मुक्ति पाने के तत्त्वज्ञान श्रादि उपाय), 
इन चार पदार्थों का मुख्यतया प्रतिपादन करते हैं'। 

उदाहरणार्थ, गोतम-न्यायसूत्र मे कहा है 

“दुखजन्मप्रवृत्तिदोषसिथ्याज्ञानानामुत्तरोत्तरापाये तदनन्तरापायादपवर्ग.॥ बाधना- 
लक्षणं दु खम्‌ । तदत्यन्तविमोक्षोई्पवर्ग । विविधवाघनायोगाव्‌ दुः.खमेव जन्‍्मो- 
त्पत्ति' ।” (न्यायसूत्र १॥२,२१-२२। तथा ४॥१॥५५)। 

अर्थात्‌, दुख, जन्म, प्रवुत्ति, दोष और मिथ्याज्ञान, इनमें से उत्तरोत्तर 
(मिथ्याज्ञान आदि) के अभ्रपाय से उनके अनन्तर (दोष श्रादि) का अभाव हो 
जाता है, भर इस प्रकार श्रपवर्ग भ्र्थात्‌ मोक्ष की प्राप्ति होती है। दुख के 


१ तु० 'हिय बु'खस्तनागतम्‌ । तस्य हेतुरविद्या । तवतभावात्‌ सयोगाभावो हानम्‌ .. । 
विवेकस्यतिरविप्लचा हानोपाय ४” (योगसूत्र २५१६+२४-२६) । 'हियं, तस्य 
निर्वेतेंकं, हानमात्यन्तिक, तस्योपायोषषिगन्तव्य इत्येतानि चत्वायर्थपदानि सम्यग्‌ 
बुदृध्या निःश्रेयससधिगच्छति ।” (स्यायसूत्र-वात्स्यायनभाष्य १३१११) 
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अत्यन्त अभाव को ही श्रपवर्ग कहते हे। अनेक-सकटाकीर्ण होने से जन्म को 
भी दु ख-स्वरूप ही मानना चाहिए। 

इसी प्रकार कापिल-सांख्यसूत्र का कहना है 
“झ्रथ त्रिविधदुःखात्यन्तनिवृत्तिरत्यन्तपुरुषार्थ, | ज्ञानान्मुक्ति: । बन्धों विपर्ययात््‌ ।* 
(सांख्यसूतच् १११ | तथा ३।२३३-२४) । 

श्र्थात्‌, आध्यात्मिक, आरधिदेविक, आधिभौतिक, इन तीवों प्रकार के दुखो 
की अत्यन्त निवृत्ति ही मनुष्य का परम पुरुपार्थ है। तत्त्वनज्ञान से 'मुक्ति' होती 
है और बन्धा का कारण मिथ्याज्ञान है। 

इसी प्रकार हेय, हेय-हेतु, हान तथा हानोपाय को व्याख्या के साथ-साथ 
पातञ्जल-योगसूत्र का कहना है. “दुःखमेव सर्व विवेकिन.” (योगसूत्र २१५) । 

अर्थात्‌ विवेकी मनुष्य की दृष्टि मे यह सारा ससार दु ख-रूप ही है। 

चौद्ध-दशेन में भी सर्व दुः्खभं (>-ससार में सव-कुछ दुखमय है), 
ऐसी भावना पर बडा वल दिया गया है। जीवन के चरम-लक्ष्य-भूत मोक्ष के लिए 
उनका पारिभाषिक शब्द 'निर्वार्ण (>-दीपक की लौ की तरह बुझ जाना) 
है, जिसमें स्पप्टत अ्रभावात्मक श्र की प्रधानता है। 

इसी प्रकार वेदान्त-दर्शन, जेन-दर्दान आदि में भी वन्च, दुख और मोक्ष 
का सिद्धान्त किसी-न-किसी रूप में माना गया है। 

उक्त दाशेनिक विचार-धारा का जीवन को दृष्टि और उसके चरम लक्ष्य के 
सम्बन्ध में क्या अ्र्थ निकलता है, इस प्र किड्न्चित्‌ विचार करने की आवशच्यकता है । 

सबसे मुख्य वात यही है कि उक्त दाणनिक विचारघारा की दृष्टि से 
हमें मानना पडता है कि 

(१) यह ससार, चाहे वह किसी ईश्वर का बनाया हुआ है, या हमारे श्रदुष्ट 
(>-पुण्य तथा अपुण्य) के कारण या अन्यथा अपने रूप में आया है, निब्चित 
रूप से हमारे कर्मो के फलो को भोगने का स्थान है; 

(२) हमें उन फलों को भोगने के लिए किसी अदृप्ट शक्ति द्वारा वरवस इसमें 
डाला गया है, 

(३) अ्तएवं यह हमारे लिए बन्ध, दूसरे शब्दों में, कारागृह या जेल के 
सप में है। 

इसीलिए यह .ससार, चाहे प्रकृति ने इसे कितना ही सुन्दर क्यो न बनाया 
हो, हमारे लिए केवल दुखमय हैं। स्वभावत कोई भी वौदी जेल के अन्दर 
के शोभा-सौन्दर्य मे कोई रुचि नहीं रख सवत्ता। उसका मन तो सदा अपनी 
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मुक्ति की प्रतीक्षा में ही व्यग्न रहता है। इसी तरह हमारा प्रथम कर्तव्य हो 
जाता है कि किसी-न-किसी प्रकार से इस दु खमय ससार के बन्धन से मुक्ति 
की प्राप्ति की जाए। 


इस विचारधारा के श्रनुसार सृष्ठि का प्रयोजन केवल यही रह जाता है 
कि वह हमारे लिए एक जेल का काम कर सके । ऐसी श्रवस्था में हमारे 
दुःखमय जीवन का चरम लक्ष्य भी केवल निपेघात्मक या श्रमावात्मक मोक्ष 
या छुटकारा-मात्र रह जाता है। 


इस प्रकार की जेल की मनोवृत्ति में श्राशावाद, उल्लास श्रौर उदात्त नतिक 
भावनाओं के स्थान में केवल निराशावाद, अवसाद श्नौर नैतिक श्रध'पतन का 
ही प्रसार हो सकता है। ऐसे वातावरण में जीवन का नीरस श्रौर भाररूप 
हो जाना स्वाभाविक है। 


इस विचार-धारा का हमारे पुराणादि के साहित्य पर कैसा प्रभाव पडा 
है, उसके कुछ नमूने हम नीचे उद्धृत करते है। 
ससार या मृत्यु-ललोक के विपय में कोई कह रहा है-- 
मृत्युलोके महादु.ख फययामि ततः शुणु ॥ 


ससार' स्वप्नमान्रतच चला. प्राणा घन तथा। 
सुख ततन्न न पदयामि दुख तत्न दिने दिने॥। 
इन्त्रजालमयं दृष्द्वा ससार. « 
अभ्रमध्ये व पश्यन्ति चञ्चला विद्युता गतिस्‌ । 
क्षण दृष्ट्वा व्‌ नइ््यन्ति तथा ससारिणो जना. 0७ 
जले च॒ बुव्‌बुदोी यद्वत्तदवत्ससारिणो जना ।««« 
श्र्थातू, मृत्युलोक में महादुख है। ससार एक स्वप्नमात्र है। प्राण, 
घनादि श्रस्थायी हे। उसमें सुख नाममात्र को नहीं हैं, दुख प्रतिदिन रहता 
है । ससार इन्द्रजालमय या धोखे की चीज़ है। बादलों में चज्चल - विसूत्‌ 
अथवा पाती मे बुलबुले के समान ही मनुष्यों का जीवन है। इत्यादि । 
इसी प्रकार के ससार को हेय, अश्रसार श्रौर मिध्या तथा जीवन को 
क्षण-भमगुर और दु खमय बताने वाले विचार हमारे पुराणादि में तथा सस्क्ृतेतर 
प्रान्तीय साषाझो के साहित्य से भी भरे पडे हें। भारतवर्ष की जनता पर 
भर विशेष कर हमारे पारिवारिक श्रादि जीवन पर उनका जैसा निराशामय 
अभाव रहा है और अ्रब तक है, वह किससे छिपा है ? 


० «2 


वैदिक धारा की दाहंनिक भूमिका रत 


उपयुक्त विचार-घारा की तुलना में प्वव हमें वेदिक विचार-घारा फो देखना चाहिए ॥ 


वेदिफ विचार-घारा के अनुसार हमारा जीवन, एक कंदी का-सा दुःखमय 
निराशामय जीवन न होकर, हमारे उत्तरोत्तर विकास की एक झागामय अवस्था 
विशेष है। जैसे अपनी वुद्धि और ज्ञान के उत्तरोत्तर विकास के लिए उत्सुक 
छात्र उत्साह और उमंग के साथ एक श्रेणि से दूसरी में, दूसरी से तीसरी मेँ, 
इसी तरह क्रमण उत्तीर्णता प्राप्त करता हुआ, अपने विकास के मार्ग में 
अग्रसर होता जाता है, वैसे ही जीवन की यात्रा में उन्नति-विरोधिनी भावनाझो 
झोर शक्तियो पर विजय प्राप्त करता हुआ, आत्मा वरावर शअपने उत्तरोत्तर 
विकास की ओर उन्नति करता जाता है । 


उठयं तमसस्परि स्वः पद्यन्त उत्तरस्‌ । 
देव देवन्रा सूर्यमगन्म ज्योतिरुत्तमस्‌ ॥॥ 


(यजु० २०१२१) 
(अर्थात्‌, भ्रज्ञान से प्रकाश की ओर वढते हुए हम अपने को उत्तरोत्तर 
समुन्नत करे)' श्रादि वैदिक वचनो म इसी उत्तरोत्तर विकास की शोर सकेत 


है। इस दृष्टि से मनुष्य-जीवन के ,स्वरूप का वर्णन हम अपने शब्दों में इस 
प्रकार कर सकते है 


जीवन परमोत्कृष्ट: प्रसादो जगतीपतेः ॥ 
तस्य तत्त्व॑ रहस्यं च ये विदुस्ते मनीषिणः ॥॥ 
कर्मेद जीवन नित्य विकासस्तस्थ भास्वरः ॥ 
उत्तरोत्तततोफेषु फर्तेव्यत्वेतव. सनन्‍्यताम्‌, ॥। 
उत्तरोत्तरमुत्कषि जीवन शाइवत हि. नः॥ 
अस्पुष्ट तमसा चापि सोहरुमेण सर्वधा ७ 


(रश्मिमाला २।१,६-७) 

अर्थात्‌, यह हमारा जोवन भगवान्‌ का सर्वोत्क्प्ट प्रसाद है । मनीषी लोग 

ही इसके तत्व और रहस्य को समझते हे। कर्म ही तो जीवन है। उसका 
प्रकाशमय उत्तरोत्तर विकास |ही हमारा कर्तंव्य है। वास्तव में तो प्रात्मा का 


जीवन शाष्वत्त है । वह्‌ सर्वदा उत्तरोत्तर उत्कर्प की श्रोर चलता है । वह 
मोह श्रयवा निराशास्पी अन्धकार से- परे है। 


उन्‍्कक, 


इस विचार-घारा की दृष्टि से, यह स्पप्ट है, इस सृप्टि (का प्रयोजन” 
हमको उन्ध या कैद में डाल कर दण्ड देने का नहीं है, श्रपितुर्ी हमारे सतत-; 
समुन्नतिशील विकास में सहायक होना ही है। 
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१. तु० “परेतु मत्युरमुतं न ऐतु” (अ्रथचं० १८३४२) 


् 


सरे भारतीय ससस्‍कृति का विकास 


जगतृ-सृष्टि के मूल में जो भी सर्जन करने वाली शक्ति है, वह निश्चय 
ही चेतनायुकत होने के साथ-साथ करुणामयी भी है' । उसके द्वारा उत्पन्न 
की हुई इस सृष्टि का सारा उद्देश्य या प्रयोजन केवल हमारे विकास में सहायता 
देने का ही है, ठीक उसी तरह, जैसे एक सुन्दर रमणीय विद्यालय का निर्माण 
बच्चो के सर्वप्रकार के विकास के लिए होता है । ऐसे स्कूल या विद्यालय के 
छात्रों श्लरौर जेल के कंदियो की मनोवृत्तियो में कितना मौलिक श्रन्तर होता 
है ! एक कैदी के निराशामय दु खमय जीवन की तुलना में, छात्र के जीवन 
में श्राशा उल्लास श्रौर उत्साह होते हैं । उसका हृदय श्राशा के प्रकाश से 
सदा प्रकाशित रहता है। उसके जीवन का पहला मन्त्र होता है 


निराद्ाया सम पापं मानवस्थ न विद्यते ॥॥ 
शाशा सर्वोत्तम ज्योतिनिराशा परम तमः ॥। 


(रश्मिमाला ११,३ ) 


श्र्थातू, मनुष्य के लिए निराशा के वराबर दूसरा पाप नहीं है। भाशा 
सर्वोत्कृष्ट प्रकाश है भौर निराशा धोर श्रन्धकार है। 


ऊपर के विवेचन से यह स्पष्ट है कि वैदिक विचारधारा के भ्रनुसार 
गैबन का चरम लक्ष्य, दुख का श्रभावरूप, मुक्ति या मोक्ष जैसा न होकर, 
निश्चितरूप से भावात्मक ही है । वह चरम लक्ष्य केवल श्रमृतत्व, भानन्त्य 
या निःश्रेयस ही कहा जा सकता है। वँदिक साहित्य में प्राय इन्ही छाब्दो 
द्वारा चरम लक्ष्य का निर्देश किया गया है। 


इन शअ्मृतत्व श्रादि शब्दों का अ्रभिप्राय यही है कि मनुष्य (या श्रात्मा), 
अपनी श्रज्ञान-बहुल श्रपूर्णता की अवस्था से अपने को विकसित करता हुआ, 
पूर्णता की शोर बढ़ता जाता है। वह पूर्णता स्वय भननन्‍त है, उसी तरह, 
जैसे झाकाश या अनन्तानन्त सूर्य-हूपी ताराशों से युक्त यह दृष्ठ तथा श्दृष्द 
ब्रह्माण्ड प्रनन्‍्त है । 


जीवन के इसी चरम लक्ष्य को वेदिक परिभाषा में अ्रन्धकार से प्रकाश 
की शोर जाना' (तु० “तमसो सा ज्योतिर्गंभय”) था भझआनन्दमय ज्योतिर्मेय 
अमृत लोक की प्राप्ति! (तु० “यत्र ज्योप्तिरजन्नं यस्मित्‌ लोके स्वहिंतम्‌ । 
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१. तु० “विश्वमेतव्‌ यया शकत्या घार्यते पाल्यते तथा। नून सा प्रथमा 
बुद्धिस्चेतता चेव सनन्‍्यताम्‌ ॥ तया सहेतुक विश्वमान्नह्माण्ठ व्यवस्थितम्‌ । 
चाल्यते हितभावेन... ॥४” (रश्मिमाला ६६।१-२) । 


चदिक घारा फी दाशंतिक भूमिका झरे 


तस्मिन्‌ रा घेहि पवमानामृते लोके अ्क्षिते ।” ऋग्‌० ६॥११३।७) जैसे भावा- 
त्मक आद्णों के रूप में भी प्राय. वर्णन किया गया है। वास्तव में इन सब 
का श्रभिप्राय एक ही है। 


वंदिक दाशेनिक दृष्टि का महत्त्व 


भारतीय मस्कृति की वैदिकघारा की दाशंनिक भूमिका को जिस रूप में हमने 
ऊपर दिखाया है, वह वास्तव मे श्रत्यन्त प्राचीन होने पर भी एक प्रकार से विलकुल 
नवीन भी है । कम-से-कम यह तो स्पप्ट ही है कि इधर, सहस्नो नही, तो सैकडो 
वर्षो से हमारी जिस उत्तरवर्ती दाशंनिक विचार-धारा को वैदिक समझा जाता रहा 
है, वह वेदिक विचार-घारा को मौलिक दाशंनिक दृष्टि से श्रत्यन्त भिन्न है। 


वैदिक धारा की मौलिक दाशनिक दृष्टि के विपय में जो कुछ ऊपर लिखा 
गया है, वह किड्चिन्मात्र भी वैदिक मन्त्रो की खीचा-तानी पर आश्रित नहीं [है। 
हमारा विश्वास है कि बंदिक मन्‍्त्रो में जो उदात्त, श्राशमय विचारधारा वह रही 
है, उसको हम पूर्वोक्त दार्शनिक दृष्टि को स्वीकार किये विना समझ ही नहीं 
सकते । एक के विना दूसरी रह नहीं सकती। 


बहुत से विद्वानों को भी यह जानकर श्राइचर्य होगा कि वैदिक सहि- 
ताओो में मुक्ति', मोक्ष श्रयवा दुख शब्द का प्रयोग एक बार भी हमको 
नहों मिला । हमारी समझ्त में उपयुक्त वेदिक दाशनिक दृष्टि की पुष्टि में 
यह एक अद्वितीय प्रमाण है। 
जो भी हो, इसमें सन्देह नहीं कि उपर्युक्त दाशनिक भूमिका की भाव- 
भित्ति के आधार पर ही हम अधिकतर वैदिक मत्रो के स्वरूप को समझ 
सकते हैँ शौर वैदिककालीन थ्रार्यो के जीवन को मानो स्नेहमयी प्रकृति-माता 
की गोद में खेलते हुए बच्चो का उल्लासमय जीवन कह सकते हैं । वह 
जीवन प्रकृति के प्रत्येक रूप में : उपा में, रात्रि में, भ्रण्यानी में, सूर्य और 
चन्ध में, वायु में, सर्वश्न ही भक्ृृत्रिम सौंदय, माधुये और निर्दोप आनन्द की 
अवाध घारा का अनुमव कर सकता है। 
उक्त मानसिक अवस्था का वर्णव हम अपने शब्दों में इस प्रकार कर 
सकते है :- 
प्रकृत्तेमातृभूताया,... कोडे. क्रीडन्ननारतम्‌ । 
लालित. पालितइच्ापि सदानन्दों वसाम्यहम्‌ १। 
स्नेहाई नित्यसंस्थायि तत्या माधुरयम:ड्धूतम । 
दृष्ट्वा पीत्वेव पीयूष सदानन्दों वसाम्यहम्‌ ॥ 
(रश्मिमाला ३६।१-२) 


च्र्र 


अर्थात्‌, 


अर्थात्‌, 


भारतीय सस्क्ृति का विफास 


प्रकृतिमाता की गोद में 

सदा क्रीडा करता हुआ, 

तथा लालित भौर पालित, 

में सदा आनन्द से रहता हैं 

उसके स्नेह से श्राद्रें, नित्य रहने वाले, 
अदभुत माघु्यें को देखकर, 

मानो अश्रमृत को पीकर, 

में सदा भ्रानन्द से रहता हूँ! 


लोकोत्तरेण विव्येन माधुर्येग समन्विता। 
येय प्रसादनी शक्तिलेंके सर्वत्र सस्यिता ॥ 
सूर्य चलत्ने जले वायावुत्फुल्लकुसुमावलों । 
सेयमाविर्भवेत्‌ शाबवत्‌ तिष्ठतान्मस भानसे ॥॥ 
हि (रश्मिमाला ३४॥१-३) 


लोकोत्तर दिव्य माघुयें से समन्वित, 
जो प्रसादनी शक्ति 

सृष्टि में सर्वेत्र- 

सूर्य में, चन्द्रमा में, जल में, वायु में, 
प्रफूल्ल कुसुमावलि में-- 

सस्थित है, वह आ्रविर्भूत होकर 
सर्वदा मेरे मन में वास करे ! 


उपयुक्त भाव-भूमिका में ही हम वेद के भ्रनेकानेक जीवन-सगीतो के मर्म को 
समक्ष सकते हैं। उदाहरणार्थ, ऐसा ही एक जीवन-पसगीत हम चीचे देते हे . 


पदयेस शरद. शतम्‌ । जीवेम शरद, शतस्‌ | 
बुष्येतत शरद शतसम्‌ । रोहेम शरव झतम्‌ । 
प्रधेणभ शरद शतम्‌ । भवेस शरद शतम्‌ | 
भूषेसम शरद झतस्‌ । भूयसीः शरद. झतात्‌ ॥ 
(अथवं० १६।६७१-८) । 


अर्थात्‌, सो झौर सौ से भी अधिक वर्षों तक हम जीवित रहें, देखने-सुतने 


आादि में सशवत रहें, ज्ञान का उपाजं॑न करें, बराबर उन्नति करते रहें, पुप्ट रहें, 
आनन्‍्दमय स्वस्थ जीवन व्यतीत करते रहें और झभपने को भूषित करते रहें । 


वैदिक धारा फी दार्शनिक भूमिका पर 


जीवन फे विषय में- यह सुखद, स्वस्थ, भव्य और स्वर्गोष भावना 
कितनी उत्ह्ृष्ठ हैं! भारतीय संस्कृति फी लम्बी परम्परा में यह निःसन्देह 
झद्दितीय है शोर गंगा फी लम्बी धारा फी परम्परा में गंगोत्तरो फे जल के 
समान दिव्य झौोर पवित्र है | 
इस मौलिक वैदिक विचार-धारा का वैदिक-काल में ही छत: शने. रुपान्तर 
कंसे हो गया, इसको हम झागे दिखाने का यत्न करेंगे । 


सातवाँ परिच्छेद 
वैदिक धारा की तीन अवस्थाएँ 


पिछले परिच्छेद में, वेदिक धारा की दार्शनिक भूमिका का वर्णन करते हुए, 
हमने वैदिक धारा के इतिहास में क्रमश श्राने वाली विभिन्न अ्रवस्थाओ की श्रोर 
सकेत किया है। यह सत्य है कि हमारे प्राचीन ग्रन्थकारो के लेखों में किसी भी 
विचार-घारा की क्रमिक अ्रवस्थान्नो पर विचार करने की पद्धति स्पष्टत' नहीं 
पायी जाती। इन पग्रन्थकारों का श्रपना दृष्टिकोण प्राय साप्रदायिक होता है 
शौर वे उसी दृष्टिकोण से अ्रपती साप्रदायिक विचार-घारा के गीत गाते हैं। उनके 
लिए उनकी साप्रदायिक विचार-धारा एक चिरन्तन, शाइवत परम्परा की वस्तु 
होती है श्रौर इसीलिए उसके प्रारम्मभ, विकास और 'ह्वास के विषय में विचार 
करने की गुजायश हो नहीं होती । 

ञ परन्तु प्रकृत ग्रन्य की तो विद्येत्रता ही यह हैँ कि भारतवर्ष की 
विभिन्न विचार-धाराश्ों में न फेवल उनके पारस्परिक प्रभाव अथवा श्ादान- 
प्रदान को दिखाया जाए, भ्रपितु उनमें से प्रत्येक प्रधातव विचार-धघारा फी 
अवान्तर क्रमिक अवस्थाओ्ं को विखाते हुए, उसके प्रवन्तर श्ाने वाली 
चिचार-घारा के साथ, उसके ऐसे श्परिहायं क्रमिक संबंध को भी सहेतुक 
दिखाया जाए, जिससे श्रन्त में हम समष्टिमुलक भारतीय सस्कृति की एक 
जीवित श्रविच्छिन्न परम्परा फे सिद्धान्त्त की स्थापना कर सकें 
किसी भी ऐतिहासिक विकास के अध्ययन में दो पक्ष हो सकते हैं। एक 

तो बाह्य प्रभावों का भ्रन्चेषण, भौर दूसरा, श्आन्तरिक कारणों का विश्लेषण । 

इस दोलों में से, प्रथम की झपेक्षा दूसरे का महत्त्व स्पष्टत, कही अ्रधिक होता 
है। हमारी उन्नति या पभ्वनति में बाह्य कारणो की श्रपेक्षा हमारा ही उत्तर- 
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देदिक घारा फी तीन प्रवस्थाएँ घ 


दायित्व श्रधिक होता है। विचारशील मनुष्य के लिए श्रन्तवेक्षण या आत्म- 
परीक्षण का महत्त्व इसीलिए श्रत्यधिक माना जाता है। 


उपर्युक्त कारणो से, प्रकृत ग्रन्थ की दृष्टि से, वैदिक धारा के इतिहास में 
क्रमश, आने वाली शअ्रवस्थाश्रो का विचार, श्र वह भी उसकी अपनी ही भ्रन्तरग 
प्रधान प्रवृत्तियों के अध्ययन के आधार पर, किया जाना श्रत्यन्त ग्रावश्यक है। 


वेदिक धारा के इतिहास में, जैसा हम नीचे दिखाएँगे, विभिन्न प्रवृत्तियाँ 
तो पायी ही जाती हैँ, साथ ही श्रागें चल कर एक ऐसा समय श्राता है, जब 
वेदिक धारा का, विनशन-प्रदेश मे ऐतिहासिक सरस्वती नदी की तरह', प्रायेण 
लोप हो जाता है भ्रौर उसके स्थान में अन्य धाराएँ वहती हुई दीखती है। इस 
सारी परिस्थिति को ठीक-ठीक समझने के लिए हमको वैदिक घारा के प्रारम्भ, 
विकास और ह्ास के स्वरूप श्नौर कारणों के अ्रष्ययन तथा श्रनुसन्धान में बलात्‌ 
प्रवृत्त होना पडता है। 


इस भ्रनुसन्धान को विशुद्ध कल्पना-मूलक या युक्तिमूलक ही न समझना 
चाहिए। प्रसन्नता की वात है कि सस्कृत-साहित्य में भी इस श्रनुसन्धान के 
लिए पुप्कल सामग्री श्रौर प्रमाण मिल जाते हैं। इसलिए नीचे हम श्रपना 
प्रत्येक प्रतिपादन, झ्रावश्यक युक्तियो के साथ-साथ, यथासभव प्राचीन प्रमाणो 
के आाधार पर करना चाहते हे । 


वेदिक परम्परा के तीन काल 


वेदिक वाइमय की झूपरेसा' (परिच्छेद ५) से विद्ञाल वैदिक वाहूमय के 
महान्‌ विस्तार के साथ-साथ, विभिन्न स्तरो का भी बहुत-कुछ सकेत पाठकों को मिल गया 
होगा । इस विस्तृत वाह मय के विकास का काल कितना लम्बा होगा, यह कहने की 
श्रावश्यकता नही है | विभिन्न विद्वानों के श्रनुसार, यह सैकडों वर्षों से सहस्नो वर्षो 
तक का हो सकता है। इसी लम्बे काल में वैदिक घारा के प्रारम्भ, विकास 
प्रौर हास का इतिहास छिपा होना चाहिए । वास्तव में है भी ऐसा ही। 


इसी दिला में, सोभाग्य-वण, यास्व-क्राचाय-कृत सुप्रसिद्ध निरुकत में हमको 
एक अत्यन्त महत्त्व का प्रमाण मिलता है। वेद के छह अंगो में निरुवत' 


७९२-०५०---०---० *९-»*२+- 








>९--०- «०--०-०--०-७०७--७ *> ०९ «२००८८ ०-२०००-०७०७ 

१. देखिए--हिमवहिन्ध्ययोसंध्यं यत्माग्विनशनादपि । प्रत्यगेव प्रयागाच्च 
मध्यदेश: प्रकीत्तितः ।४” (मनुस्मृति २२१)। यहाँ टीकाकारो के श्नुसार 
“विन वह स्थान कहलाता था, जह सरस्वती नदी श्रन्तहित होती; थी । 

२ छु० “तदिदं विद्यास्थान व्याकरणस्य फात्त््यंम ” ( निशयत १११५); 
“निरकक्‍त झओतन्रमुच्यते” (पाणिनिद्धिक्षा) । 
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झ्प भारतीय ससकृति फा विफास 


का प्रमुख स्थान है। इसलिए निरुक्‍त के प्रमाण का मूल्य अत्यधिक है, इसमें 
विवाद नहीं हो सकता । 
निरक्‍त का उपर्युक्त प्रमाण यह है-- 


“साक्षात्कृतर्माण ऋषयो वभूवु' । तेष्वरेम्योष्साक्षात्क्तघर्मस्य उपवेशेन भन्‍्सत्रान्‌ 
सप्रादु' । उपदेशाय ग्लायन्तोश्वरे विल्मग्रहणायेम पग्रन्यं समाम्नासिष । वेद च 
चेदाड़ानि व ४! (निरुततत १३२०) 


भर्थातू, प्रारम्भ में ऐसे ऋषि हुए, जिन्होने धर्म का स्वय साक्षात्कार किया 
था | उनके पीछे ऐसे लोग श्राये, जिन्होंने स्वय घम्मं का साक्षात्कार नहीं 
किया । उन्होने उपदेश द्वारा भन्त्रों को प्राप्त किया । उनके भी भ्रनन्तर ऐसे 
लोग हुए, जिनको मन्‍्त्रोपदेश में रुचि नही थी। उन्हीं लोगो ने मन्त्रार्थ को 
समझने के लिए वेद और वेदागो का समास्तान (>॑सग्रन्यन) किया । 

स्पष्टत इसका अ्रभिप्राय यही है कि निरुक्तकार यास्क के समय तक 
चैंदिक वाहुमय की परम्परा को तीन फालों में विभाजित किया जाता था। 
इनमें से प्रथम फाल को भन्‍्त्र-काल' भी कहा जा सकता है । इसी काल में 
ऋषियों ने, जिनको मस्त्रों में कवि! भी कहा गया है, अपने मानस-तपो-बतत 
और लोकोत्तर प्रतिभा से 'धम' का (श्रग्नि, वायु, भ्रादित्य श्रादि के स्वरूप का, 
अथवा मन्त्रो में प्रतिपादित श्र्थ का) स्वय साक्षात्कार या अ्रनुभव किया भौर 
ऊसको मन्त्रो द्वारा प्रकट किया। ऊपर के उद्धरण में 'साक्षात्कृतधर्माण/ का यही 
झभिप्राय है। दूसरे शब्दो में, मन्‍्त्रो के दर्शनां या निर्माण कायही युग था। 

द्वितीय काल को हम 'मनन्‍्त्र-प्रवचचन-कार्ला भी कह सकते है । इस काल 
में मन्त्रों का दर्शन! या निर्माण बहुत-कुछ रुक चुका था, क्योकि परिवर्तित नूतन 
राजनीतिक तथा सामाजिक परिस्थिति में मत्रो के दर्यंन' या निर्माण के लिए पहले-जेसी 
प्रेरणा नही रही थी । उस समय प्रायेण श्रुति-परस्परा-प्राप्त प्राचीन मन्त्रो को, गुरु-शिष्य 
की भ्रवचन-अ्रवण-पद्धति' द्वारा, सुरक्षित रखने पर ही ध्यान था। 

ऐसा प्रतीत होता है कि वेद के लिए अआअुति' शब्द के प्रयोग का प्रारम्भ 
इसी समय हुआ था। 

शने दाने ऐसा समय (तृतोय फाल) भाया जब कि उक्त प्रवचन-अ्रवण- 
पद्धति में भी शिथिलता आने लगी भर अनुभव किया जाने लगा कि परम्परा- 
आप्त वाहुूमय का ग्रत्थीकरण किया जाए। वैदिक सहिताशो के साथ-साथ 
ज्राह्मणो-जैसे वाहृमय का सम्रन्थन इसी काल की कृति है। 
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१ इस सम्बन्ध में इसी ग्रन्थ के द्वितीय परिश्चिष्ट के (कफ) शअश्ञ में 'सस्कृत- 
साहित्य में ग्रन्य-प्रणय् शीर्षक लेख देखिए । 


( चैंदिक घारा की तीन प्रदस्याएँ ऋह 


अऋषक्सहिता', यजु सहिता' श्रादि में प्रयुक्त संहिता शब्द से भी ऊपर की 
बात की पुष्टि होती है। सहिता' शब्द का वास्तविक अर्थ श्राज-कल प्राय: 
विलुप्त-सा हो रहा हैं। पर इसके ठीक-ठीक अ्रये को समझ लेने से संस्कृत 
वाडमय के संवध में अनेक ग्रन्यियो का समाधान स्वतः हो जाता है। 


प्राचीन परम्परा के अनुसार 'सहाभारत' एक सहिता है; वाल्मोकि-रामायण्ण 
को सहिता नही कहा जाता। इस एक ही उदाहरण से यह स्पष्ठ हो 
जाता है कि 'सहिता छब्द का तात्पय प्रथमत ऐसे सग्रहात्मक ग्रन्थ से होता 
है, जिसमें विभिन्न स्रोतों से प्राप्त सामग्री को एकत्र कर दिया जाता है। 
'भमहाभारत' इसी श्रर्थ में एक सहिता है, ऐसा विद्वानों का मत है। चरक- 
सहिता', 'सुश्ुत-संहिता' झादि में भी 'सहिता' शब्द का मौलिक श्र यही है। 
इसलिए यही मानना पडता है कि विभिन्न काल में 'दुष्ड' या तिमित श्रौर 
अनेक ऋषिवशो में विखरे हुए परम्परा-प्राप्त मन्‍्त्रों के सग्रह होने के कारण 
ही वैदिक सहिताओ को 'सहिता' कहा जाता है। स्पष्टत. मन्‍्त्र-निर्माण-काल 
से संहिताश्ों का काल बहुत पीछे का है। ऐसा होने पर भी, कुछ सप्रदाय- 
वादियो का यह कथन कि वैदिक सहिताएँ अपने वर्तेमान रूप में 'अनादि! या 
'अ्रपोस्षेय” हैं, कितना उपहासास्पद प्रतीत होता है! 


निरक्‍त के ऊपर दिये गये उद्धरण में, जिन तीन कालो का उल्लेख है, 
उनमें से एक-एक काल की लवाई काफी बडी रही होगी। प्रत्येक परम्परा 
के लिए लबे काल की श्रपेक्षा होती है । 


वेदिक विचार-धारा का इतिहास 


ऊपर प्रधानत वैदिक मंत्रों के तिमाग, उनकी श्रुति-परस्परा और संपग्रत्थन 
के झाधार पर सामान्य रूप से तीन कालो का विचार किया गया हैं। पर 
वैदिक मन्‍्त्रों की परम्परा के साथ-साथ चलने वाली वैदिक विचार-धारा का 
भी कोई इतिहास होना चाहिए । ऋषियो द्वारा मन्‍्यरो की प्रवृत्ति एक विशेष 
काल में ही हुई, भौर श्रागे चल कर प्रादेण वह्‌ रुक गयी, इसका मौलिक 
कारण उस काल की विभिन्न परिस्थितियों में ही मानना पडेगा। उन परि- 
स्थितियों का प्रभाव, मन्‍्तो की अ्रपनी परम्परा की तरह, उनके साथ में चलनेवाली 
विचारधारा पर भी अवद्य पड़ना चाहिए। उन विभिन्‍न राजनीतिक आदि 
परिस्थितियों पर विचार करने का यह शभ्रवसर नहीं है। यहाँ तो हम 


फेवेल मन्त्र-परम्परा के उपर्युक्त तीनो कालों में बहनें वाली विचार-घारा का 
वणन करेंगे । 


&० भारतीय सस्कृति का विकास 


वंदिक धारा का प्रथम फाल 


ऋषियों द्वारा वैदिक मन्‍्त्रों के प्रवर्तत का यह युग वास्तव में बेदिक 
सस्कृति का उप'फाल था, जब प्राण-प्रद वातावरण भर जीवन-अ्रद प्रभावों से 
प्रेरित होकर शआर्यजाति अपने ययास्व्री जीवन की लम्बी विजय-यात्रा में अग्रतर 
हो रही थीं, और श्रपने वेदमय (>-विचारशील) पुरोहितों श्र्थात्‌ पुरोगामी 
नेताओं के नेतृत्व में उसके प्रभाव का वरावर विस्तार हो रहा था। वास्तव 
में इसी उत्साहप्रद जाति-ब्यापी वातावरण ने ऋषियों को मन्‍्त्रो के भ्रवतेन में 
प्रेरणा प्रदान की थी। 


इस काल में मन्य्रात्मक वेद और श्रार्जजाति के जीवन मे एक प्रकार से 
एकरूपता थी। उसका जीवन चेद था और वेद जीवन था, क्योक्ति एक से 
दूसरे की व्याख्या की जा सकती थी श्रौर श्रार्यजाति के जीवन में उदात्त वैदिक 
श्रादर्शो का जीता-जागता नमूना दिखायी देता था। 


उस समय में श्रार्यजाति के श्रन्तहंंदय में जो उत्साह आर उम्रग की 
लहरें उद्देल्ित हो रही थी, जो ओज उसकी घमनियों में वह रहा था, उसका 
प्रत्यक्ष दर्शन श्राज भी वैदिक मत्रो द्वारा हो सकता है। आायेजाति के सततत-कर्मे- 
शील जीवन की वास्तविकता भौर आशावाद, तथा साथ ही विश्व में व्याप्त 
दैवी षाक्ति की साक्षात्‌ श्रनुभूति मत्रो के प्रत्येक शब्द से प्रतिध्वनित हो रही है। 
ऐसा प्रतीत होता है मानो विद्व-विजयिनी श्रायेंजाति की विजय-बयात्राओं में 
देवता उसके साथ 'भार्च' करते थे। वास्तव में इसी युग की मन्दस्मृति फो 
पुराणों में श्रालकारिक भाषा में, अनुष्यो के बीच में देवताओं के आने शौर 
वार्तालाप करने के रूप में, वर्णन किया गया है। 

पिछले परिच्छेद में वैदिक घारा की जिस दादोनिक दृष्टि का प्रतिपादन 
हमने किया है, उसका विशुद्ध, वास्तविक जीवित रूप इसी प्रथम काल में हमें 
मिलता है। उस शआआशावादिती दाह्षेनिक दृष्टि को जन्म देने वाली और बराबर 
श्रतुभाणित करने वाली भद्गरभावना, समष्टिभावता श्रादि वैदिक उदात्त भावनाओों का 
मुख्य समय भी यही था। 

चैदिक उदात्त मावनाझों का वर्णन, जिनको हम वैदिक ससस्‍्कृति का आाण 
समझ्षते हैं, हम अगले परिच्छेद में करेंगे । 

कहने की आवश्यकता नहीं है कि इस प्रथम काल में, जो सच्चे श्रर्थों में 
कृति और निर्माण का युग था, और जिसको हम पिछली पौराणिक भाषा में 
सत्यमुण या 'क्रतयुग का नाम दे सकते हैं, सुप्रसिद्ध पूजा-पद्धति के रूप में, 


वेदिक घारा की तीन श्रवस्थाएँ ६९ 


फर्म-काण्ड का नाममात्र रहा होगा । उस समय तो श्रार्यों का जीवन ही उनका 
कम-काण्ड था। फिसी भी जाति के निर्माण-काल में उसका सतत-कर्मे-शोल 
जीवन हो फर्मकाण्ड होता है। जीवन में इतना अवकाश ही नहीं मिलता कि 
कृत्रिम कर्मकाण्ड की ओर मनुष्य प्रवृत्त हो। जो कवि स्वय श्रपनी कविता 
कर सकता है, वह दूसरो के पदों को लेकर किसी कमंकाण्ड मे प्रवृत्त नही 
होता । 

वास्तव में, जेसा हम नीचे दिखाएँगे, कर्मशील जीवन श्रौर कर्मकाण्ड के विकास 
झौर हृत्स में एक इन्द्रात्मक अनुपात रहा करता है । किसी भी संस्कृति यो 
जाति के इतिहास से इस तथ्य को प्रमाणित किया जा सकता है । 


वंदिक धारा का द्वितीय फाल 


वैदिक-धारा के प्रथम काल में आ्रार्यजाति के प्रभाव का वरावर विस्तार हो 
रहा था यह हमने ऊपर कहा है। इसके अ्रनन्तर व्यवस्था श्रीर संगठन के प्रारम्भ 
का युग आता है। 


द्वितीय काल में वेदिकधारा मे जहाँ एक ओर स्थिरता और गम्मीरता 
ञायी और भारतीय जीवन, समाज और राजनीति को व्यवस्थित करने की 
प्रवृत्ति का प्रारम्भ हुआ, वहाँ दूसरी ओर परम्परा से प्राप्त वेदिक मनन्‍्त्रों और 
उनकी विचार-धारा को सुरक्षित रखने का भी प्रयत्न किया गया। 


उपर्युवत॒ वेदिक परम्परा को रक्षा की प्रवृत्ति के कारण ही, प्रथम काल 
के समान इस युग में भी, वेदिक आद्शों का जीता-जागता रूप, न केवल 
शाव्दिक परम्परा के रुप मे, श्रपितु जीवन में वस्तुत पायी जाने वाली वैदिक 
उदात्त भावनाओं के रूप में भी, श्रार्यजाति में विद्यमान था। निश्चय ही 
उस दिव्य जीवन शौर अवस्था का ज्ञान हमें केवल बेद-मत्रो से ही हो सकता 
है। उत्तर-कालीन साहित्य, चाहे वह कितना ही प्राचीन क्यों न हो, उस 
अवस्था को ठीक-ठीक अनुभव करने में हमारा सहायक नहीं हो सकता । 

प्रथम काल के समान इस युग में भी हमारे पधूर्वज वास्तव में अपने 
प्रतिदिन के जीवन में, प्रकृति-माता की गोद में मानो वच्चो की तरह सेलते हुए, 
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१. तु० “प्रकृतेमतृनूताया' फोडे क्रीडन्ननारतम्‌ ॥। लालितः पालितद्चापि 
सदानन्दों वसाम्यहम्‌ ॥ स्नेहाईं नित्यसंस्थायि तस्या झाधर्यभदभुतम्‌ । 
दृष्ट्वा पीत्वेद पीयय सदानन्दों वत्ताम्यहम्‌ ॥! (रश्मिनाला ६६।६-२) 


रद भारताय सस्‍्कृति फा विफास 


पैदि। सगयीी के जिस भौर छास में बैंदिक या याशिक कर्मकाण्ड का 
बहुत बढ़ा हाथ रहा है, या हमने ऊपर महा ऐ। पश्रागे इसकी व्यास्या की 
जाएगी । यहाँ, गर्भागणए गे वितास झोर हास (या अश्रपकास) से क्या श्रभि- 
भाय है, हसकों स्पस्ट गर दसा झ्रावश्याः पे 


कर्मकाण्ठ फा विकास और ह्वास 


एक प्रह्मर से घामिक कर्मकाण्ड की भावना मनुष्य में स्वाभाविक होती है। 
जैसे एक बच्चा भी प्रझृति के सुन्दर दृष्यों को देख कर, श्रपने उल्लास को दवानें 
में श्रसमर्थ होकर, उछलने-कूदने लगता है, इसी भ्रकार मतुष्य भी प्राकृतिक 
देवताझों के सपर्क में, एक श्रदुभुत उल्लास से प्रभावित हो कर, वाह्य चेष्टा 
द्वारा उसको श्रभिव्यक्त करना चाहता है। प्रायेण इसी आधार पर विभिन्न 
कर्मकाण्झो का विकास हुआ है। इसी स्वाभाविक प्रवृत्ति के सहारे विभिन्न 
जातियो मे, साधारणजनों के श्राकरण भ्रौर मनोरजन की दृष्टि से, विभिन्न आादझ्षों 
को मूर्त या ऐन्द्रियक रूप देने के लिए, समय-समय पर, विभिन्न कर्मकाण्डो का 
विकास होता रहता है। 

मनुष्य-समाज की यह एक सावंकालिक प्रवृत्ति है भौर इसकी आवश्यकता 
भी है। पर झने शने कर्मकाण्ड में वह अ्रवस्था झा जाती है, जब वह जठिल 
होने लगता है श्रोर उसके सचालन के लिए समाज में एक विद्िष्ट पुरोहित-वर्गं 
की श्रावश्यकता होने लगती है। प्रारम्भ में पुरोहित-वर्ग समाज में से ही बनने 
के कारण, नियत्रित होने के साथ साथ, सयत भी होता है। 

पर कुछ काल के श्रनन्तर कर्मकाण्ड के विकास में 'कलियुग' की श्रवस्था 
थ्राने लगती है। इसका दुष्प्रभाव उभयतोमुखी होता है। एक भ्रोर तो जनता 
में, आलस्यथ श्रौर भ्रकर्मप्यता की भावना के साथ-साथ, यह विचार उत्पन्न हो 
जाता है कि उसका उपास्य देव उससे दूर भ्लोर उसकी पहुँच से बाहर है। वह 
पुरोहित-वर्गे का सहारा दूढने लगती है, भर प्नन्त में, अपनी कतेव्यता का सारा 
भार पुरोहित-वर्गं पर छोड कर, घर्म में वकालत या प्रातिनिध्य के सिद्धान्त को 
भानने लगती है। इससे प्रायेण उसकी नैतिकता के सर्वनाश की स्थिति उपस्थित 
हो जाती है। 

दूसरी श्रोर पुरोहित लोग, जो प्रारम्भ में अर्थेत पुर +हित (भर्थात्‌ नेता) 
का काम करते हैं, शन्ते शने जनता को अपने स्वार्थ के लिए दुहने में ही श्रपने 
कतेव्य की इतिश्री समझने लगते हैं। इस श्वस्था में कर्मकाण्ड दिन-बूना 
रात-चौगुना' बढ़ने लगता है, क्योकि पुरोहित-वर्ग का हित इसी में होता है कि, 


कि 


ग़म 


चैदिक घारा फी तीन झवस्थाएँ हर 


वकीलो के पजे में फंसे मुवक्किलो की तरह, जनता, साधारण से साधारण 
सात के लिए उस पर आश्रित होकर, उसके लाभ का साघन बने। 

संसार की विभिन्न जातियो के इतिहास में कर्मकाण्ड के विकास के (जो कि 
अन्त में ऋमश अ्रपकास का रूप धारण कर लेता है) इस प्रकार के उदाहरण 
मिलते हैं । भारतवर्ष में वैदिक कर्मकाण्ड के विकास की भी गति इसी प्रकार की 
रही है । इसका अ्रधिक स्पष्टीकरण हम आगे चल कर करेंगे। उसी वैदिक कर्मकाण्ड 
का स्वाभाविक प्रारम्भ वैदिक धारा के उपर्युक्त द्वितीय काल में हुआ था। 


वेदिकधारा फा तृतीय काल 


ऊपर हमने वैदिक घारा के द्वितीय काल को व्यवस्था और संगठन के प्रारभ 
का युग कहा है। उसी दृष्टि से इस तृतीय काल को हम चैदिक घारा फी 
वास्तविक व्यवस्था और सगठन फा युग कह सकते हे । 

इस युग को हम वेदिक सस्कृति का मध्याह्न-काल भो कह सकते हे; क्योकि 
अपने विद्विप्ट रूप में वैदिक सस्कृति के परम उत्कर्प का काल यही था। 

मध्याह्न-काल' कहने का एक दूसरा श्रभिप्राय भी है। मध्याह्नकाल में सूर्य 
का प्रकाश भर तेज श्रपने चरम उत्कर्ष में होता है। पर उस काल के श्रनन्तर 
ही उसका भ्रपकर्ष शुरू हो जाता है, श्रौर भ्रपराह्न के पष्चात्‌ तो सूये भ्रस्तोन्मुख 
ही होने लगता है। ठीक इसी प्रकार, भ्रपने इस तृतीय काल में परम उत्कर्ष 
को पाकर वैदिक घारा भ्रपनी श्रान्तरिक प्रवृत्तियो के कारण ही धीरे-धीरे हास 
की ओर चलने लगी भौर भ्रन्त मे प्राय , जैसा ऊपर कहा है, विलृप्त-सी हो गयी। 
इसको हम ग्यारहवें परिच्छेद में स्पष्ट करेंगे । यहाँ तो उसके उत्कर्ष के स्वरूप 
पर ही विचार करना चाहते हेँ। 


याज्िक क्मंकाण्ड 


इस तृतीय फाल फी सबसे बड़ी विशेषता विशाल वैदिक (या श्रोत) कर्म- 
फाण्ड फा व्यवत्यित किया जाना था। 

वैदिक वाहुमय में विस्तृत श्राह्मण-प्रल्यों और श्रौतसूत्रो का सम्बन्ध चैंदिक 
यज्ञों से ही हैं। यही नहीं, वैदिक संहिताओो में सामवेद और यजुर्वेद का तो 
सग्रन्थन ही याज्ञिक दृष्टि से किया गया है, यह हम पहले कह चुके है। 

बाह्य तथा आान्तरिक राजनीतिक संघर्ष के अनच्तर जो नयी परिस्थिति उत्पन्त 
हो गयी थी, उसमें झायंजाति के विभिन्न श्रगों में परस्पर सदुभावना, सामण्जस्य, 
एकजातीयता श्रौर एक सस्कृति की भावना की पुष्टि के लिए, शौर साथ ही, 


९६ भारतीय सस्कृति पा विकास 


प्राचीन वेदिक परम्परा और उदात्त भावनाओं के सरक्षण के उद्देश्य से, याज्ञिक 
कर्मकाण्ड का विस्तार ्रौर व्यवस्था इस युग में की गयी थी। नयी परिस्थिति 
की वह एक श्रनिवार्य श्रावश्यकता थी। 


व्यवस्थित वैदिक (याज्ञिक) कर्मकाण्ड का विकास इसी तृतीय काल में हुमा 
था, इस वात की पुष्टि श्रनेकानेक प्रमाणों से होती है। उदाहरणाये, मुण्डकोप- 
पनिषद्‌ (१।२॥१) में कहा है 


तदेतत्सत्य मन्ग्रेपु फर्माणि कवयो 
यान्यपश्यस्तानि श्रेताया बहुधा सन्ततानि ॥ 


(अर्थात्‌, मत्रो में देखे गये कर्मों को ही पीछे से श्रेता में बहुत प्रकार से 
विस्तृत किया गया) 


इसी बात का आलकारिक वर्णन श्रीमद्भागवत (स्कन्च ११।४) में इस भ्रकार 
मिलता है-- 


फृत्त त्रेता द्वापर व कलिरित्येषु फेशव. । 
नानावर्णाभिधाकारो नानव विधिनेज्यते ॥२०॥ 
कृत 40 5 २8.० २६ ॥२१॥। 
मनुष्यास्तु तदा शान्ता निर्वेर सुहद समा । 
यजन्ति तपसा देव शमेन च वमेन च ॥१श।॥। 
श्रेताया रकतवर्णोष्सो चतुर्बाहुस्त्रमिसलः । 
हिरण्यकेशस्त्रय्यात्मा ज्रुकूलुवाद्युपलक्षण ॥२४॥ 

त तदा मनुजा देव सर्वदेवमय हरिस्‌ । 

यजन्ति विद्यया न्रय्या धर्मिष्ठा ब्रह्मगादिनः ॥२५॥॥ 


अर्थात्‌, कृतयुग आदि विभिन्न प्रकार, नाम और आकार से, विभिन्न 
विधि द्वारा, भगवान्‌ की पूजा की जाती है। ऋतयुग में मनुष्य शान्त, निर्वेर 
होकर परस्पर मिन्नता और साम्य-भाव से रहते हे और तप, शम झौर दम से 
भगवान्‌ का यजन करते हे। त्रेता में वेदत्रयी-हूप भगवान्‌ खुक-खुवा भादि 
याशिक उपकरणों से उपलक्षित होते हे और यज्ञवाहक श्रग्नि ही उनका पभरतान 
प्रतीक समझा जाता है। उस समय में ऋणगादि वेदत्रयी से सपाद्य वैदिक यज्ञों 
द्वारा ही भगवान्‌ का यजन किया जाता है। 


इस वर्णन में स्पष्टतया सत्य-युग के प्नन्‍्तर ज्ेतायुग में खुकू, खुवा आदि 
उपकरणो से युक्‍त वैदिक यज्ञ का प्रतिपादन किया गया है। 


वैदिक घारा फी तौन श्रवस्थाएँ ६७ 


इसी प्रकार विष्णु-पुराण (१५४६) में कहा है - 
त्रेतायुगमुखे. ब्रह्मा कल्पस्यादी हविजोत्तम । 
सुष्ट्वा पदवोषधीः सम्यग्युयोज स तदाध्वरे ॥॥ 

प्र्थात्‌, ब्रह्मा ने कल्प के श्रादि में पशुओ और श्रोपधियो की सृप्टि करके, 
त्रेतायुग के प्रारम्भ में यज्ञ से उनका सम्बन्ध स्थापित किया । 

यहाँ स्पष्टतया, त्रेतायुग में ही यज्ञों की प्रवृत्ति हुई, यह कहा गया है। 
इसी इलोक की व्याख्या मे श्रीधरस्वामी ने कहा है-- 

“कुतयुगे यज्ञानामप्रवृत्ते:” 

प्र्थात्‌, सत्ययुग में यज्ञों की प्रवृत्ति नहीं हुई थी । 

पौराणिक परिभाषा का ज्रेता-युग श्रोर हमारा उपर्युक्त बेदिक घारा का 
तृतीय काल वास्तव में एक ही हें। 

वैदिक वाझूमय में वैदिक यज्ञों की महिमा का गान भरा पडा है ।' 

इसमें सनन्‍्देह नहीं कि उस समय की परिस्थिति में इस याज्ञिक कर्मकाण्ड न 
वैदिक परम्परा के वातावरण की रक्षा के लिए बडा काम किया था। इसके 
लिए आ्रावश्यक था कि यज्ञो में वैदिक मत्रो का प्रयोग श्रर्थज्ञानपूर्वके ही किया 
जाए। ऊपर उद्धत किये गये गोपथ-ब्नाह्मण के वचन का भी यही श्रभिप्राय है। 

बडे भारी सामूहिक सगीत ( 'शए्शटछ (०८८४ ) के समान, यज्ञो 
में भ्रनेकानेक ऋत्विजों द्वारा स्वरो के भ्रारोह शौर अ्वरोह के साथ मत्रो श्रादि 
का पाठ और अपने-अ्रपने कतंव्यों का नियमानुसार करना उपस्थित जनता पर 
निश्चय ही विचित्र मनोमोहक प्रभाव डालता होगा । 

इसीलिए श्रार्य-जाति के प्रत्येक सदस्य की यह लालसा रहती थी कि वह 
वेदिक यज्ञों को कर सके। 

यही याज्ञिक कर्मकाण्ड श्रपनी श्रत्यधिकता की प्रवृत्ति के कारण श्रागे चल 
कर वैदिक धारा के हास का मुख्य कारण वन गया, इसका प्रतिपादन हम 
श्रागे करेगे । 
वर्ण-विभाग की प्रवृत्ति 


उक्त बैदिक कर्मे-काण्ड के विकास और, व्यवस्था के साध-साथ, इस युग फी 
दूसरी विशेषता थी जन्म-परक वर्ण-विभाग फी प्रवृत्ति का उदय श्रौर विकास । 


»-२-5 50 किन लाने ७००3) -०० “जी+०३)००-००-६)०- 
१ तु० “देवरयों वा एप यद्‌ यज्ञ" (एतरेयब्राह्मण २२७) । “ज्नो ये 
सुतर्मा नो ” (ऐत० ब्रा० १।१३) । “ब्रह्म वे यज्ञ: (ऐत०ब्रा० ७४२२) । 








हि 


श्८ भारतीय संस्कृति का विफास 


यह निदचय है कि वैदिक घारा के इतिहास मे एक समय ऐसा था, जब 
जीवनन्यात्रा के लिए किसी भी धन्धे को करने वाले स्त्री-पुरुप 'साक्षात्कृतघर्मा' 
ऋषिका तथा ऋषि तक हो सकते थे । 

“फ्लाररह ततो भिपगुपलप्रक्षिणी नना ।” (ऋग० ६।११२।३) 

( श्र्थातु, एक ऋषि का कहना है कि में तो कवि हूँ, मेरा पिता वैद्य है, 
श्र माता पिसनहारी है) से यही वात स्पष्ट होती है। ऋग्वेद के मत्रों के अनेक 
ऋषियो को पिछले ग्रन्थकारो ने, उत्तरकालीन परिभाषा में, वैश्य-ऋषि, राजन्य- 
ऋषि बतलाया है'। 

एक प्रकार से वह समय विल्लुद्ध जनतन्न तथा साम्यवाद का था। सारी 
आर्य-जनता अपने को 'विश्ञ' (ज-म्राय्य-प्रजा ) समझती थी। प्रत्येक व्यक्ति 
अपने-आप में श्रपना पुरोहित, राजा तथा योद्धा था।' सघर्पमय जीवन के 
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१ देखिए आआरार्यविद्यासुवाकर| (१६४०), पृष्ठ ३१-३२। 

२ सुना है कि इसी प्राचीन अर्थ में “विद या वीट' शब्द का प्रयोग गढ- 
वाल आरादि में श्राजजल भी होता हैँ । इसका मौलिक श्रर्थ वसनेवाला' 
हैं। इसका साथी हाव्द 'कृष्ट' (देखो वैदिक “निधग्दु' में मनुध्य-ताम) 
भी प्रजा के अर्थ में ही ऋग्वेद में प्रयुतत हुआ है। उसका सम्बन्ध 
स्पप्टतया कृषि से हूँ। श्रादिकाल में खेतो के साथ ही बस्ती का प्रारम्भ 
होता था। उत्तरकालीन “वेश्य' शब्द विश्‌' शब्द की तीसरी पीढी में 
बना हैं । विश से 'विश्य/ (अथवे० ६।१३॥१), और उससे “वैश्य । 
इस प्रकार कम-पे-कप्त ऋग्वेद में विश शब्द उत्तरकालीन “ैश्य' शब्द 
का समानार्थंक नही है। 

३ उस समय की प्रजा की सामाजिक स्थिति को वणय्यु-पुराण के शब्दों में 
इस प्रकार कहा जा सकता है 

“वर्णाश्रमव्यवस्थाइच न तदासन्न सकरः । . तुल्यरूपायुष सर्वा 
भ्रधमोत्तमवर्जिता, । सुखप्राया ह्यशोकाइच उत्पद्यन्ते कछृते युगे। नित्यप्रहष्ठ- 
सनसो सहस्सत््वः सहाबला, ॥” (वायुपु० १॥८।६०-६२) 

भर्थात्‌, सत्यन्युग में न तो उत्तरकालीन वर्णाश्रम-व्यवस्था थी, न 
तन्‍्मूलक परस्पर संघ था। महान्‌ सत्त्व और वल से सपन्न उस समय 
की जनता सदा प्रसन्नता से युक्त, शोकरहित, सुखमय जीवन व्यतीत 
करती थी। उसमें नीच-ऊंच का भाव नहीं था, शौर रूप तथा आयु में 
सब का साम्य होता था। 
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वैदिक घारा की तीन श्रवस्थाएँ ६६ 


कारण शत -शर्म क्षत्र और ब्रह्म” इन दो कर्मो की प्रधानता हो जाने पर भी 
सबको विश होने का अभिमान था । 

पर सम्यता के इतिहास में, जीवन की विसष्ठुलता की वृद्धि के साथ-साथ, 
विभिन्न सामाजिक वर्गों की उत्पत्ति होती है। इसी नियम के अ्रनुसार और 
विशेषतत उस समय के राजनीतिक (प्रारम्भ में आर्य-अनार्य के रूप मे) सघपे 
के कारण श्रार्य-जनता में झने -श्ने. राजा, क्षत्रिय (>>रात्रु के घात से रक्षा करने 
वाला), पुरोहित (>-पुर +हित-धामिक कृत्य के लिए प्रतिनिधि के रूप में 
चुना गया व्यक्ति), ब्राह्मण (देवताओं की स्वुति श्रादि करने वाला) आदि 
की उत्पत्ति हुई। 

प्रारम्भ में राजा का चुनाव प्रजा द्वारा होता था और ब्राह्मण आदि का 
विभाग भी कर्म-मूलक था। पर शर्न-भने गक्ति और प्रभाव के केन्द्रीभूत होने 
से इन पदो और वर्गों में रहडि और स्थिरता आने लगी। 

जनता में अपने-अपने प्रभाव और स्थिति को बढाने की दृष्टि से उत्पन्न 
होने वाले ब्रह्म श्नौर क्षत्र के सघर्प का समय यही था। इसी संघर्ष की स्वष्निल 
श्रौर काफी विक्ृत स्मृति परशुराम, वसिष्ठ और विद्वामित्र की दन्तकथाओं के 
रूप में हमारे पौराणिक साहित्य में सुरक्षित है। इस संघर्ष का श्रन्त अपने-श्रपने 
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३ क्षत्र श्लौर ब्रह्मन! शब्द नपुसक लिंग में प्रयुक्त होते हे । श्रत भाव- 
वाचक होने से भिन्न-भिन्न कामो के ही दयोत्तक हैं । (क्षत्रिय ग्रौर 
ब्राह्मण बब्द उक्त णब्दो से उत्तर-काल में ही निकले श्रौर व्यवहार 
में आये)। श््ह ठीक भी है, क्योंकि पहले काम होता हे, फिर उससे 
नाम बनता है। मूल वेदिक काल में, वास्तव में, श्रार्य-जनता (>-विद्य:) 
में ब्राह्मण, क्षत्रिय झौर वेश्यो का वर्गोकरण नहीं हुआ था। यह भी 
ध्यान देने योग्य वात है कि समस्त ऋग्वेद-सहिता में 'घूद्रं और “राजन्य! 
बब्द केवल एक-एक वार (ऋगू० १०॥६०।१२ में) झाये है। यह सूकत 
(पुरुष-मूवत ) स्पप्टतया अन्तिम वैदिक काल की रचना है । ब्राह्मण 
ओर क्षत्रिय शब्दों का प्रयोग भी 'ब्रह्मन' और क्षत्र' शब्दों की श्रपेक्षा 
बहुत ही कम हुआ है और स्पप्टतया श्रपेक्षाकत पिछने काल का है। 
इन प्रकार इन दो-चार शब्दों का विचार भी वर्ण-व्यवस्था के ऐतिहासिक 
विकास पर पर्याप्त प्रकाथ डाल सकता है। 

२. तु “विज्ञि राजा प्रतिष्ठित” (यजु० २०६) | “राष्ट्राणि वे विश-! 
(ऐत० ब्रा० ८२६) । “त्या विश्लो बुगतों राज्याय” (अवर्व० ३॥४।२) । 


१०० भारतीय सस्कृति फा विकास 


कार्य-क्षेत्र में दोतो की प्रधानता की स्वीकृति में हुआ । इस प्रकार उक्त सामा- 
जिक सघपे ने अन्त में सामज्जस्य का रूप घारण कर लिया ।' 

इस प्रकार उत्तर वेदिक काल में प्रजातन्त्र के स्थान में राजतन्त्र की स्थापना 
हुई और सामान्य-जनता (>विश्व या प्रजा) में से ही ब्राह्मण-वर्ग तथा क्षत्रिय- 
वर्ग के साथ-साथ वेश्य-वर्ग का भी प्रारम्भ हुआ । उत्तरकालीन रूढि-मूलक 
वर्णे-व्यवस्था का यही सुत्रषात था। 


बैदिक धारा के उपर्युक्त तृतीय काल में अत्यन्त जटिल और विस्तृत याज्ञिक 
फर्मकाण्ड के विकास भ्रौर वृद्धि से भी जन्ममूलक वर्ण-व्यवस्था के सिद्धान्त के विकास 
में स्पष्टत भ्रत्यन्त सहायता मिली , क्योकि ऋत्विक्‌ के पेशे के लिए भी, अन्य पेशो के 
समान, वश-परम्परा से प्राप्त कर्मकाण्ड-विषयक परिज्ञान श्रावदयक होने लगा था। 


इस प्रकार श्रपने-अ्रपने स्वार्थ, श्राजीविका भौर पेशे की रक्षा की प्रवृत्ति से 
वर्ण-विभाग की प्रवृत्ति का प्रारम्भ हुआ । वैदिक धारा के तृत्तीय काल की यह 
भी एक बडी विशेषता थी। पर श्रभी तक इस प्रवृत्ति में वह घोर रूढि-मूलकता 
नही श्रायी थी, जिसने श्रागे चल कर वंदिक धारा के प्रवाह को काफी विकृृत भ्रौर 
पृषित कर दिया, जैसा कि हम भागे स्पष्ट करेंगे। 


जातीय जोचन के अन्य क्षेत्रों की व्यवस्था 


याज्ञिक कर्मकाण्ड (--धघामिक क्षेत्र), भर वर्ण-विभाग (सामाजिक क्षेत्र) 
के समान ही, वैदिक घारा के इस तृतीय काल में जातीय जीवन के भ्रन्य क्षेत्रो 
को भी व्यवस्थित करने का यत्न किया गया। 

निरुक्त के अनुसार वेद और वेदागों का (पर्थात्‌ परम्परा-प्राप्त वेदिक 
वाड्मय का) सपम्रन्थन इसी काल में किया गया था, यह हम ऊपर दिखा चुके 
है । इसी वाहत्मय की परम्परा से सबद्ध गृद्य-सूत्रो श्रोर ध्म-सून्रो से यह स्पष्ट 
है कि श्रायें-नाति की राजनीति, दण्डनीति, शासन-नीति तथा पारिवारिक, जीवन 
श्रादि को व्यवस्थित करने का युग भी वैदिक घारा का यही तृतीय काल था। 


उपयुक्त कारणों के आधार पर ही हमने तृतीय काल को वैदिक घारा के 
विकास का मध्याक्न-काल कहा है। 
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१ तु० “ब्रह्म च क्षत्र दे सश्षिते” (सश्वित--परस्पराश्रित') (ऐत० ब्रा० 
३।११) । “ब्रह्मणि खलु चे क्षत्र प्रतिष्ठितस्‌ । क्षत्रे न्रह्म” (ऐत० ब्रा० ८२) । 
२ तु० “थज्ञनिष्पत्तये सर्वमेतदर ब्रह्मा चकार वे । चातुर्वेण्य महाभाग 
यजसाघनमुत्तमम्‌ ॥” (विष्णु-पुराण १।६।७) । 


आठवाँ पारिच्छेद छ्दु 


वैदिक उदात्त भावनाएँ 


भारतीय सस्क्ृृति के विकास में वैदिक धारा का निविवाद रुप से अत्यधिक 
महत्त्व है, यह हम पहले (परिच्छेद ५ में) कह चुके हैं । वेदिक घारा का उद्गम 
वेदों से है। इसीलिए, जैसा पहले दिखला चुके है, वेदों की महिमा का गान 
सस्क्ृत वाझूमय में अनेक प्रकार से किया गया है। 


ऐसा होने पर भी, यह बडे आदइचर्य की वात है कि इधर सहलो नही, तो 
सैकडों वर्षों से मानवीय जीवन के लिए उपयोगी प्रेरणाओ्रो या आदर्शो की दृष्टि 


से वेदों का कोई महत्त्व है या हो सकता है, इसका स्पप्ट प्रतिपादन हमारे ग्रथों 
में प्राय, नहीं मिलता । 


इसका मुख्य कारण, जैसा कि हम आगे चलकर स्पप्ठ करेंगे, उस जीवित 
वातावरण के, जिसमें वेदों का प्रकाश हुआ था, नप्ट हो जानें पर, शने“शने* 
अर्थे-हीन यान्त्रिक कर्मकाण्ड की दृष्टि के प्रसार के कारण “आ्षनर्थका हि भन्‍त्रा.!' 
(अर्थात्‌, वेदिक मन्नो का कोई श्रर्य नही होता, वे यज्ञ में पढले मात्र से फल 
देते है), इस अपसिद्धान्त का प्रचार ही हो मकता है । 


उत्तरकालोन भारतीय दृष्टि 


यद्यपि 'निरफ्ता जैसे ग्रंथों में, भ्र्य-ज्ञानफयूबंक ही वेदों को पढठना चाहिए, 
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१. देखिए 'निरदता १३१५१ 


१०२ भारतीय सस्कृति का विकास 


इस बात पर बडा बल दिया गया हैँ', तो भी उत्तरकालीन वैदिक परम्परा में 
वैदिक मत्रो के विपय में इधर चिरकाल से, 
(१) “मन्त्राइच कर्मकरणा ” (झादवलायन-श्रीतसूत्र १॥१॥२१), 
(अर्थात्‌, मत्रो का मुख्य उपयोग यही है कि वे कर्मकाण्ठ में प्रयुक्त होते हे), 
तथा (२) “अ्रनर्थका हि मन्‍्त्रा ” (निरुक्‍क्त १।१५) 
इसी दृष्टि' का बोलवाला रहा है। 


इसीलिए निरुवत-कार यास्क के अनन्तर जो भी वेद-भाष्य-कार हुए है उनमें 
से प्राय सभी ने याज्ञिक दृष्टि के श्राधार पर ही अपनी-अ्रपनी व्यास्याएँ लिखी हे । 


कप 


पूर्वमीमासा ने “श्राम्नायस्यथ क्रियार्थत्वात्‌” (१।२॥१) इस सूत्र में स्पप्टतया 
यह स्वीकार किया है कि वेदों की उपयोगिता केवल कर्मकाण्ड की दृष्टि से है । 

महाभाष्यकार पतञजलि ने पसपशाह्लिक' में व्याकरण-शास्त्र के श्रठारह 
प्रयोजन दिखलाये हे। उनमें से श्रधिक का सवध वैदिक कमंकाण्ड से ही है। 

वेद के षडग प्रसिद्ध है। उनमें से 'कल्प” को वेदों का हाथ” माना गया 
है' । श्रीत तथा गृह्य कर्मो के प्रतिपादक 'कल्प' का स्पप्टतया वैदिक कर्मकाण्ड 
से ही सबंध है। 

वेदो के उत्तरकालीन भाष्यो में जहाँ कही वेद के प्रतिपाद्य विषय का श्रौर 
उसकी उपयोगिता का विचार किया गया है, वहाँ यही सिद्धान्त निर्घारित किया 
गया है कि वेद का वेदत्व इसी बात में है कि उसके द्वारा हमें प्रधानतया उस 
वदिक कर्मकाण्ड का बोध होता है, जिसको हम प्रत्यक्ष या अनुमान द्वारा नही 
जान सकते । 


न्बी 





१ देखिए 'स्थाणुरय भारहार किलाभूदधीत्य वेद न विजानाति योज्यस्‌ । 
योष्थंज्ञ इत्सकल भद्रमइनुते नाकसेति ज्ञानविधूत्तपाप्मा ।। यद्‌ गृहीतमविज्ञात 
निगदेनेव शब्दचते । अ्रनग्नाविव शुप्केधो न तर ज्वलति कहिंचित्‌ ॥” 
(निरुक्‍त १॥१८) । 

२ इस दृष्टि का स्पष्टीकरण हम श्रागे चलकर (परिच्छेद ११ में) करेंगे। 
देखिए--छुन्द पादो ठु चेदस्थ हस्तो कल्पोष्य पठचते ।” (पाणिनीय- 
शिक्षा ४१) । 

४ देखिए प्रत्यक्षेणानुमित्या वा यस्तृपायो न बुघ्यते। एन विदन्ति वेदेन 
तस्माव्‌ वेदस्य बेदता ॥ श्रत कर्माणि वेदस्य विषय । तदवबोध प्रयोजनम्‌ ।” 
(सायणाचाय्ये-कृत काण्व-सहिता-भाष्य की उपक्रमणिका ) 


चैदिक उदात्त भावनाएं १०३ 


मनुस्मृति में तो स्पप्ट शब्दों में कहा गया है कि यज्ञ की सिद्धि के लिए 
ही ऋग्वेदादि की भवृत्ति हुईं थी'। 

ऊपर के प्रमाणों से स्पष्ट है कि चिरकाल से हमारे देश में, भारतीय 
जीवन के लिए उपयोगी प्रेरणाओं या श्रादर्शों की दृष्टि से वेदों का कोई महत्त्व 
हो सकता है, इसका प्राय विचार ही नहीं किया गया। 


पाइचात्य दृष्टि 


वर्तमान युग में पाइचात्य विद्वानों का ध्यान वैदिक साहित्य की ओर गया । 
वैदिक वाद मय के अध्ययन के इतिहास में यह एक अनोखी घटना थी। इससे 
सबसे वडा लाभ यह हुआ कि वेदों के अव्ययन को सार्वेभौम महत्त्व प्राप्त हो 
गया। पाश्चात्य विद्वानों ने वैदिक साहित्य के विषय में जो कार्य किया है 
वह कितना उपयोगी और महान्‌ है, यह वैदिक विद्वानों से छिपा नही है। 
उसके लिए वे हमारे भूरि-भूरि प्रद्यसा के पात्र हे। परन्तु ऐसा होने पर भी 
वेदों के अध्ययन के विपय में हमारी और पाउ्चात्य विद्यानो की दृष्टियों और 
उद्देश्यों में इतना मौलिक अन्तर है कि दोनो को तुलना के लिए आझावष्यक समान 
घरातल पर ही नहीं रखा जा सकता। 


पाश्चात्य विद्वानों की दृष्टि श्रौर उद्देश्य उस वैज्ञानिककी दुर्पट और उद्देष्य के समान 
है जो रसायन-शाला में दुग्ध जेसे उपयोगी पदार्थों का केवल परीक्षणार्थ विश्लेषण कर 
डालता है, या मृत शरीर की चीर-फाड करता है, या खुदाई से प्राप्त पुरातत्त्व- 
सवधी शिलालेख को पढने की चेप्टा करता है। वैज्ञानिक के लिए उन पदार्थों 
का अपने-अपने रूप में कोई मूल्य नहीं होता । 

भारतीय दृष्टि और उद्देष्य ठीक इसके विपरीत हैं। हम वेदों को कोरी 
उत्सुकता का विषय न समझ कर, उनको, न केवल भारतीय समाज, अपितु 
मानव-समाज के लिए एक पथ-प्रदर्शंक अजर-अ्मर साहित्य समज्नते है। इसीलिए 
जहाँ पाव्चात्य विद्वानों ने वेदों को भारतीय सस्कृति की जीवित परम्परा 
से पृषक्‌ करके प्रायेण तुलनात्मक भाषा-यास्त्र, पुराण-विज्ञान (१(५४॥००४59), 
मत-विज्ञान आदि को दृष्टि से ही उनका अध्ययन किया है, वहाँ हम जीवन 
के लिए प्रेराशों और आदणों की दृष्टि से हो वेदों का अ्रध्यवन करना 
चाहते है । 





१ देखिए--- अ्रग्निदायुरविन्यस्तु भय ब्रह्म सनातनम्‌ । दुदोह यन्नसिद्धपर्थ- 
मुग्यजु'सामलक्षणम्‌ हा (मनृस्मृति १२३) 


१०४ भारतोय सस्क्ृति का विकास 
हमारो दृष्टि 


यह स्पष्ट है कि वेदों के विपय में उपर्युक्त दोनो, उत्तर-कालीन भारतीय 
तथा पाश्चात्य, दृष्टियो से हमें अपने प्रतिपादन में कोई विशेष सहायता नहीं 
मिल सकती। हमारा लक्ष्य तो यही है कि हम भारतीय सस्कृति की प्रगति 
की दृष्टि से वेदिक धारा के प्रारम्भिक युग में उसके स्वरूप को, उसके परिस्पन्दन 
को, तथा जातीय जीवन के लिए उसको प्रेरणाओ्रो भर आदर्शों को समझ सके । 

इस प्रतिपादत में हमें न तो धर्मशास्त्र श्रादि में वर्णित वेदों की प्ररोचना- 
परक महिमा से मतलब है, न ग्राशिको के शुष्क-कर्मकाण्ड-परक वेद-विपयक 
गुण-गान से, भौर न तुलनात्मक विज्ञानों की दृष्टि से वैदिक विवेचन या विडले- 
षंण से । हम तो यहाँ वेद-मन्त्रो के ही छब्दो में उत उदात भावनाओं और 
महान्‌ आादशशों का दिग्दशंत कराना चाहते है, जिनसे वेदों के मन्त्र श्रोत-प्रोत है । 

हमारे मत में इसी रूप में बेद भारतीय सस्कृति की शाश्वत निधि है 
श्रौर मानवजाति के लिए सार्वमौम तथा सार्वकालिक सदेश के वाहक है । 

नीचे हम ऋ्रमश इन्हीं उदात्त भावनाओं और महान्‌ आदर्शों को वेद-मन्‍्त्रो 
के भाघार पर सक्षेप में दिखाते हैं--- 


१--ऋत और सत्य की भावना 


वैदिक उदात्त भावनाओों का मौलिक आधार ऋत और सत्य का व्यापक 
सिद्धान्त हे। जिस प्रकार वैदिक देवता-वाद का लक्ष्य एकसूत्रीय परमात्म- 
(या श्रष्यात्म-) तत्व की अनुभूति है, इसी प्रकार ऋत श्र सत्य के सिद्धान्त 
का श्रभिप्राय सारे विश्व-प्रपज्च में व्याप्त उसके नैतिक झाधार से है। इस 
श्राधार के दो सिरे या रूप हे। वाह्म जगतू की सारी प्रक्रिया विभिन्न प्राकृतिक 
नियमों के श्रघीन चल रही है। परन्तु उन सारे नियमों में परस्पर-विरोध न 
द्ोकर एकरहूपता या ऐक्य विद्यमान है। इसी को ऋत कहते है। इसी प्रकार 
मनुष्य के जीवन के प्रेरक जो भी नैतिक श्रादर्श हैं, उन सब का श्राघार सत्य 
है । भ्रवते वास्तविक स्वरूप के प्रति सच्चा रहना, यही वास्तविक षर्म है । 
परन्तु वेदिक श्रादर्श, इसते भी श्लागे बढ़ कर, ऋआत प्रौर सत्य को एक हो मौलिक 
५७229#०-७२०:३०३०६४६०-३:३:४५०००३: ००३५-४०: ४०५ ५:४४६:५०.०८:८५०-२२७६:४:०-३४०७-०० ४: 

१ देखिए-.-“बस्तुतोध्वस्तुतश्चापि स्वरूप दृश्यते द्विधा । पदार्थाता, तयो- 
सेंध्ये प्रायेण महदस्तरम्‌ ॥ झापाततस्तु यद्रव पदार्यस्पकशि लैब त्तत्‌ । बस्तुतो 
चर्तमाने तत्पदार्थानां स्वभावजम्‌ |!” (रब्मिमाला ५३42 2800, 


देदिक उदात्त भाषनाएँ १०५ 


तथ्य फे दो रूप सानता है। इसके श्रनुत्तार मनुष्य का कल्याण प्राकृतिक नियमों 
ओर श्राध्यात्मिक नियमो में परस्पर अ्रभिन्नता फो समझते हुए उसके साथ 
झपनी एकरूपता फे अनुभव में ही है । 

यही ऋत और सत्य को भावना है। पुष्प में सुगन्ध के समान, अथवा 
दुः्घ में मक्खन के समान, वेद में सर्वत्र यह भावना व्याप्त है'। स्पष्ट छब्दा 
में भी ऋत और सत्य की महिमा का हृदयाकर्पषक वर्णन वेदो में अनेक स्थलो 
पर पाया जाता है। उदाहरणार्थे, 


ऋतस्य हि शुरुषः सन्ति पूर्वीर्‌ 
ऋतस्य धीतिवु जिनानि हन्ति । 
ऋतस्य इलोकी वंघिरा ततर्द 
फर्णा दुधान. शुच्माव आ॥लायो- ॥। 
ऋतस्य वृक्कहां घरुणानि सत्ति 
पुरूण चन्द्रा वपुपे वषूंषि। 
ऋतिेन दीर्घमिषणन्त पृक्ष 
ऋतेन गाव ऋतमा विवेशु, ॥ 
(ऋग्वेद ४।२३।८-६) 
अर्थात्त, 
आऋत' अनेक प्रकार की सुख-शान्ति का स्रोत है, 
ऋत की भावना पापो को विनप्ट करती हे। 
मनुप्य को उद्वोधन और प्रकाश देने वाली 
ऋत की कीत्ति वहिरे कानो में भी पहुँच चुको है। 
ऋत की जड़े सुदृढ हे, 
विश्व के नाता रमणीय पदार्थों में 
ऋत मृत्तिमान हो रहा है। 
#0-++09--०-०७-०-०-+*२--०--००---०-+००--७२--०-७-०-७ १+७५-/-+ -५--<८४- “०-० +०---००-०--०८४७-०-०-०- 2>*5७०-०००-०-७-०-००---०- 
१. देखिए-- ऋतं उच सत्यं चानीद्धात्तपतोष्ध्यजायत ॥* (ऋयगू० १०११६०११)। 
“ऋतिन मित्रावरुणावृतावृधावुतस्पुशा ।7 (ऋग्‌० श।श८) । “ऋतेन ऋउतत 
नियतमीछे” (ऋगू० ४॥३।६) । “ऋतस्य तन्तुविततः” (ऋगु० &७३॥६) । 
“ऋतिनादित्यात्तिप्ठन्ति” (ऋगू० १०८५॥१) । 'त्ा मा सत्योक्तितः परि 
पातु विश्वत:” (ऋगृ० १०३७॥२) । “इदमहमनृतात्‌ सत्यमुपेसि” 
(यजुबद १॥४) । तित्य॑ं बदनू सत्यकर्मन्‌” (ऋगू० ६११३४) । 
'सत्यमुप्रस्य वृहत.” (ऋगूृ० ६११३॥५)। 
२- ऋत अर्थात्‌ प्राकृतिक नियम अयवा उनकी समप्टि। 


१०४ भारतीय सस्कृति फा विकास 
हमारी दृष्टि 


यह स्पष्ट है कि वेदों के विपय में उपर्युक्त दोनों, उत्तर-कालीन भारतीय 
तथा पाइचात्य, दृष्टियो से हमें अ्रपने प्रतिपादन में कोई विशेष सहायता नहीं 
मिल सकती । हमारा लक्ष्य तो यही है कि हम भारतीय सस्क्ृति की प्रगति 
की दृष्टि से वंदिक धारा के प्रारम्भिक युग में उसके स्वरूप को, उसके परिस्पन्दन 
को, तथा जातीय जीवन के लिए उसकी प्रेरणाओं और झादर्शों को समझ सकें। 

इस प्रतिपादन में हमें न तो धर्मशास्त्र आदि में वर्णित वेदों की प्ररोचना- 
परक महिमा से मतलव है, न याज्ञिको के शुप्क-कर्मकाण्ड-परक वेद-विपयक 
गुण-गान से, भौर न तुलनात्मक विज्ञानों की दृष्टि से वैदिक विवेचन या विहले- 
षण से । हम तो यहाँ वेद-मन्त्रो के ही झब्दों में उन उदात्त भावनाओ्रो और 
महान्‌ आदर््शों का दिग्दशन कराना चाहते है, जिनसे वेदों के मन्त्र श्रोतओत है । 

हमारे मत में इसी रूप में वेद भारतीय सस्कृति की शाश्वत निधि हैँ 
झौर मानवजाति के लिए सार्वभौम तथा सार्वकालिक सदेश के वाहक है । 

नीचे हम क्रमश इन्ही उदात्त भावनाओं और महान्‌ आ्रादर्शों को वेद-मन्‍्त्रो 
के आधार पर सक्षेप में दिखाते हँ-- 


१--ऋत ओर सत्य की भावना 


वैदिक उदात्त भावनाओं का मौलिक श्राघार ऋत और सत्य का व्यापक 
सिद्धान्त हें। जिस प्रकार वैदिक देवतानवाद का लक्ष्य एकसुत्रीय परमात्म- 
(या श्रष्यात्म-) तत्त्व की अनुभूति है, इसी प्रकार ऋत झौर सत्य के सिद्धात्त 
का श्रभिप्राय सारे विश्व-प्रपञ्च में व्याप्त उसके नेतिक आधार से है। इस 
श्राघार के दो सिरे या रूप हैँ । बाह्य जगत की सारी प्रक्रिया विभिन्न प्राकृतिक 
तियमो के भ्रधीन चल रही है। परन्तु उन्त सारे नियमों में परस्पर-विरोध से 
होकर एकरूपता या ऐक्य विद्यमान है। इसी को ऋत कहते हें। इसी प्रकार 
मनुष्य के जीवन के प्रेरक जो भी नेतिक आदर्श हैं, उन सब का आधार सत्य 
है । प्रपने वास्तविक स्वष्ठव के प्रति सच्चा रहना, यही वास्तविक घ॒र्मे है । 
परन्तु वेदिक श्रावशे, इसते भी झागे वढ़ कर, ऋत श्र सत्य को एक हो मौलिक 
कमर मम 0 शुभ तर कट व दल मे कप आप रह लत कक 

१ देखिए---वस्तुतोश्वस्तुतश्चापि स्वरूप वृश्यते द्विधा । पदार्थानां, तथो- 
संध्ये प्रायेण मह॒दन्तरम्‌ ॥ आपाततस्सु यदूर्प पवायेध्पाश नव तत्‌। वस्तुतो 
वर्तमान तत्पदार्थानां स्वभावजम्‌ ॥” (रश्मिमाला २४॥१-२) 


वैदिक उदात्त भावनाएं श्ण्श्‌ 


तथ्य फे दो रूप सानता है। इसके शनुत्तार मनुष्य का कल्याण प्राकृतिक नियसो 
और श्राध्यात्मिक नियमों में परस्पर श्रभिन्नता फो समक्षते हुए उसके साथ 
झपनी एकरूपता के श्रनुभव में ही है। 

यही ऋत झोर सत्य की भावना है। पुष्प में सुगन्ध के समान, अश्रथवा 
दुग्ध में मखखन के समान, वेद में सर्वत्र यह भावना व्याप्त है'। स्पष्ट दाव्दो 
में भी ऋत झभौर सत्य की महिमा का हृदयाकर्षक वर्णन वेदों में अनेक स्थलों 
पर पाया जाता है। उदाहरणार्थ, 


ऋतस्य हि शुरुषः सन्ति पूर्वोर्‌ 
ऋतस्य घीतिवु जिनानि हन्ति । 
ऋतस्य श्लोको बधिरा ततद 
फर्णा बुधानः शुचमान श्रायो. ॥। 
ऋतस्य वृद्छह्ा घरुणानि सन्ति 
पुरुणि चन्द्रा वपुषे वपूंषि। 
ऋतित दीघेमिषणन्त पृक्ष 

ऋतेन गाव ऋतमा विवेशु: ॥ 


(ऋग्वेद ४॥२२३।८-६) 
भ्र्थात्‌, 


ऋत' अनेक प्रकार की सुख-शान्ति का स्रोत है, 
पत की भावना पापो को विनष्ट करती है। 
मनुष्य को उद्वोधन और प्रकाश देने वाली 
ऋत की कीत्ति वहिरे कानो में भी पहुँच चुकी है। 
ऋत की जर्ड सुदुढ हे, 
विश्व के नाना रमणीय पदार्थों में 
ऋत मृत्तिमान हो रहा है। 
४०0-७०--०-७००७००-८-७०-०-००-+०--०--०७०----२०-०- -०- ५००-७०- ---८४७-०---०--(४०-५३-००-००-०-०-०० ३०७-०-०-०-०-७-- *०-००-७ 
१. देखिए--ऋतं च सत्यं चाभीद्धात्तपसोषष्यजायत ।” (ऋग्‌० १०११६०११ )। 
“ऋतिन सिन्नावरुणावृतावृधावृतस्पुज्ञा [? (ऋग्‌० १।२८) । “ऋतेन ऋतं 
नियतमीछे” (ऋषगुू० ४॥३॥६) । “ऋतस्य तन्तुविततः” (ऋगु० ६७३१६) । 
“ऋतेनादित्यात्तिप्ठन्ति” (ऋगू० १०८५॥१) । सा मा सत्योक्ति: परि 
पातु विश्वत.” (ऋगू० १०३७२) । “इदमहसनूृतात्‌ सत्यमुपेमि” 
(यजुबद १४५) । 'ततत्यं बदन्‌ सत्यकर्मन्‌” (ऋग्‌ू० ६॥११श४) ॥ 
“सत्यमुग्रस्थ बृहतत.” (कूगू० ६११३४) / 
२- ऋत श्रर्थात्‌ प्राकृतिक नियम अयवा उनकी समप्टि। 


श्ण्८ 


भारतीय संस्कृति का घिकास 


बलमसि वल मयि घेहि, 
श्रोजोषस्पोजो मयि धघेंहि, 
भन्युरसि भन्‍्यु मयि घेहि, 
सहोष्सि सहो मयि बेंहि (यजु० १६६) 


अर्थात्‌, 


भेरे आ्रादर्श देव | 


श्राप त्तेज-स्वरूप हैं, मुझमें तेज को घारण कीजिए ! 

आप वोये-रूप है, मुझे वीर्यवान्‌ कीजिए ! 

आप वल-रूप हैं, मुझे बलवान वनाइए ! 

श्राप श्रोज -स्वरूप हैँ, मुझे ओोजस्वी बनाइए ! 

आप भन्यु-रूप है, मुझमें मन्यु को घारण कीजिए ! 

श्राप सहस्‌ -स्वरूप हैं, मुझे सहस्वान्‌ कीजिए 

जीवन के विषय में जैसी उत्कृष्ट श्रास्था वेद-मन्त्रों भें पायी जातो है, वैसी 

ससार [के किसी भी श्रन्य साहित्य में नही मिलेगी। उदाहरणार्थ नीचे के जीवन- 
सगीतक को ही देखिए--- 


जीवेम 
बुध्येम 
रोहेम 
पू्षेम 

भवेस 
भूषेस 


शरद: 


शरद 
शरद 
शरद, 


शरदः 
शरद. 
भूयती शरद. 


शतम्‌ । 

शतम्‌ । 

शतम्‌ । 

शतम्‌ । 

शतम्‌ । 

शतम्‌ । 

शतात्‌ ॥। (अ्रथर्व० १९१६७।२-८) 


अर्थातु, हम सो और सो से भी श्रधिक वर्षों तक जीवन-यात्रा करें, अ्रपच 
ज्ञान को बरावर बढ़ाते रहे, उत्तरोत्तर उत्कृष्ट उन्नति को प्राप्त करते रहें, पुष्टि 
श्रोर दृढता को प्राप्त करते रहें, आननन्‍्दमय जीवन व्यतीत करते रहें, भौर 
समृद्धि, ऐश्वर्य तथा गरुणो से अपने को भूषित करते रहें । 

मनुप्य-जीवन में एक नवीन स्फूति, नवीन विद्युत्‌ का सचार करने वाले ऐसे 
ही अमृतमय प्राण-सजीवत वचनों से वैदिक साहित्य भरा पडा है। 


जब बा जल > 





१ मन्यु>श्ोचित्य को देख कर होने वाला कोघ । 
२ सहस्‌ू--विरोधी पर विजय पाने में समर्थ शक्ति भोर चल 


वैदिक उदात्त भावनाएँ १०६ 


वेदिक साहित्य की उपर्युक्त श्राशावाद की भावना का वर्णन हम अपने छाब्दो 
में इस प्रकार कर सकते है-- 


श्राशा सर्वोत्तम॑ ज्योतिः १ 
निराक्षायाः सम पाप॑ सानवस्थ ले विद्यते। 
ता समूल समुत्साय झ्याशावादपरो भद ॥१७ 
सानवस्योजञ्नति: सर्वा साफल्यं जीवनस्थ च। 

- चारितार्थ्य तथा सुष्ठेराश्ावादे प्रतिष्ठितम्‌ २ 
आशा सर्वोत्तम ज्योतिनिराशा परम तमः। 
तस्माद्‌ गसय तज्ज्योत्तिस्तससो मामिति श्रुतिः ॥३४ 
श्रास्तिक्यमात्मविद्वास: फारुण्यं सत्यनिष्ठता १ 
उत्तरोत्तरमुत्कर्पो नूनमाशावतामिह (४७ 
निराशावादिनो मन्दा निष्ठुरा: संशयालव.। 
भ्रन्धे तमसि सस्नास्ते श्रुतावात्महनो सता. ७५७ (रश्मिमाला ११-५) 


श्र्थातू, मनुष्य के लिए निराशा के समान दूसरा पाप नहीं है। इसलि 


मनुप्य को चाहिए कि वह पाप-रूपिणी निराशा को समूल हटा कर श्राज्ञावादी 
बने ॥१॥। 


मनुष्य की सारी उन्नति, जीवन की सफलता श्रौर सृष्टि की चरितार्थता 
ग्राशाबाद में ही प्रतिष्ठित है ॥२॥ 


श्राश्या सबसे उत्कृष्ट प्रकाश है। निराशा घोर अन्धकार है। इसीलिए 
श्रुति मे कहा गया है---तमसो सा ज्योतिर्गसय” (वृहदारण्यकोपनिपद्‌ १॥३।२८) । 
अर्थात्‌, भगवन्‌ | मुन्ने अधकार से प्रकाश की ओर ले चलिए ॥३॥॥ 


जीवन में श्रादरशे-भावना, श्रात्म-विश्वास, कारुण्य, सत्य-परायणता और 
उत्तरोत्तर समृन्नति, ये बातें श्राशावादियो में ही पायी जाती है ॥४॥ 


परन्तु निरश्ावादी लोग स्वभाव से ही उदात्त भावनाओं से विहीन, निष्ठुर 
(>> असवेदनशील) भौर साययालु होते है। वेद में ऐसे ही लोगो को प्रेरणा- 
विहीन भ्रज्ञानान्थकार में निमग्त, तथा श्रात्म-विस्मृति-हप आत्म-हत्या करने वाला : 
कहा गया है! ॥५॥ 
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१. देखिए--असुर्या नाम ते लोका प्रन्धेन तमसावृता । तंस्ते प्रेत्मापि 
पच्छन्ति ये के चात्महनों जना: (” ( यजु० ४०। ३) । धर्थातू, भात्मत्व या आत्मचेतना 
वो विस्मृत्ि-हृप आत्महत्या ( >“जीवन में आदशं-भावना का अभाव ) किसी भी 
भकार की प्रेरणा से चिहीन अ्रन्नानान्धकार मे गिरा कर सर्वताण का हेतु होती है । 
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३--पविन्नता की भावना 


सामान्य रूप से मनुष्यों की प्रवृत्ति वहिर्मुख हुआ करती है। सामान्य मनुष्य 
वाह्य लौकिक पदार्थों की प्राप्ति में ही अपने कतेंब्य की इतिश्री समझ लेता 
है । व्यावहारिक जीवन को छीड कर, यज्ञ, दान, तप आदि के धर्माचरण में 
भी उसका लक्ष्य प्राय लोक या परलोक में सुस्त के उपभोग की सामग्री की 
प्राप्ति ही हुआ करता है । 

ऐसा होने पर भी, मानव के विकास मे एक स्थिति ऐसी आ्राती हैँ जब 
वह अपने जीवन की सफलता का मूल्याकन लौकिक पदार्थों या ऐश्वर्य की 
प्राप्ति में उतना नहीं करता, जितना कि श्रपने भावों की पवित्रता और चरित्र 
की दृढता में करता है। इसके लिए श्रन्त समीक्षण या झ्ात्म-परीक्षण की आव- 
इयकता होती है। इसकी योग्यता बिरले लोगो में ही होती है'। पर यह 
मानी हुई वात है कि “्रात्म-परीक्षण हि नाम मनुष्यस्थ प्रयस समुश्नतेमूलम्‌” 
(प्रवच्ध-प्रकाश, भाग २, पृ० ६६), श्रर्थात्‌, झात्म-परीक्षण ही मनुष्य की वास्त- 
विक उन्नति का मूल है। 

भगवद्गीता का वडा भारी महत्त्व इसी वात में है कि वह मनुष्य के प्रत्येक 
कतंव्य-कर्म का परीक्षण भावात्मक भित्ति के श्राधार पर ही करती है। उसके 
अनुसार हमारे प्रत्येक धामिक या नैतिक कर्म का महत्त्व हमारे भावों की पवित्रता 
पर ही निर्भर है। गीता के शअनुसार मनुप्य के लिए भाव-सशुद्धि का अद्वितीय 
मौलिक मह्ृत्त्व है । 

उपर्युक्त दृष्टि से यह अत्यन्त महत्त्व की बात है कि वैदिक मत्नों की एक 
प्रधान विशेषता पवित्रता की तीत्र भावना है । पाप (या पाप्मन्‌) का नाश, दुरित 
का क्षय, सच्चरित्रता की प्राप्ति, श्रथवा पवित्र सकलपो आदि की प्रार्थना के रूप 
में पविन्नता की तीन्न भावना शतद्य वैदिक मत्रो में पायी जाती है। उदाहरणार्थ, 

पुनन्तु सा देवजना पुनन्तु सनसा घिय । 
पुनन्तु विश्वा भूतानि जातवेद पुनोहि मा ॥ (यजु० १६३६) 

श्र्थातू, हे सर्वेव्यापक देव, आप मुझको पवित्र कीजिए, श्ौर ऐसा अनुग्रह 
कीजिए जिससे समस्त देव-जन, मेरे विचार और कम तथा सब भत्य पदार्थ भी 
मेरी पवित्रता की भावना में मेरे सहायक हो सकें। 
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१ देखिए--/पराजिचि खानि व्यतृगत्स्वपभूस्तस्ात्‌ पराझ पश्यति नास्तरात्मन्‌ 
कदिचिद्‌ घोर, प्रत्यगात्मानमैञ्नदावृत्तचक्षुरघृतत्वमिच्छत्‌ ७” (कठ उपनिषद्‌ २१११) 
२. देखिए--“भावस शुद्धि रिव्येतत्‌ तरो मानसमुच्यते” (गीता १७१६) 
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देव सबितः..मा पुनीहि विश्वतः ॥ (यजु० १६४३) 
श्र्थातु, हें सवितृ-देव ! मुझे सब प्रकार से पवित्र कीजिए । 


पवसानः पुनातु सा ऋत्वे दक्षाय जीवसे। 
श्रयो श्ररिष्ठतातयें ॥॥ (अथवे० ६।१६॥२) 


अर्थात्‌, पविन्नता-सपादक पवमान-देव मुझे बुद्धि, जवित, जीवन और निरापद 
आत्म-रक्षा के लिए पवित्र करें। 
इसी प्रकार चरित्र की शुद्धता की भावना श्रनेकत्र वेद-मन्त्रो में पायी जाती हूँ । 
उदाहरणार्थ, 
परि भंण्ने छुब्चवरितादू बद्घस्वा मा सुचरिते भज। 
(पजुछः डडठ | 
अर्थात्‌, हे प्रकाश-स्वरूप देव ! मुझे दुश्चरित से बचा कर सुचरित में 
स्थापित कीजिए । 
चिश्वानि देव सवितर्दुर्तिनि परा सुब । 
यद्भूद तन्न श्रा खुव ॥ (यजु० ३०॥३) 
श्र्थातूु, है देव सवितः! श्राप हमारे सव पापाचरणो को हम से दूर 
कीजिए श्ौर जो कल्याण हो उसे हमे प्राप्त कराइए। 


इसी प्रकार भाव-सशुद्धि या सकलपो की पविन्नता की प्रार्थना भी अनेकानेक 
मनन्‍्त्रों में पायी जाती है। उदाहरणाय्े, 
सुपारथिरइवानिव यन्मनुष्यान्‌ 
नेनोयतेध्भोशुसिवाॉजिन इव । 
ह॒त्प्तिष्ठ यदजिर जविप्ठ 
तन्‍्मे मनः शिवसंकल्पमस्तु ॥ (यजु० ३४६) 
श्र्थातू, निपुण सारथि जैसे रास द्वारा घोडो को चलने के लिए बरावर 
प्रेरित करता हैं भोर नियन्त्रित भी करता है, चैसे ही भनुष्यो को कार्यों में 
प्रवृत्त करने वाला और नियन्त्रण में रखने वाला, हृदय में विशेष रूप से प्रति- 
प्टित, जरा से रहित भर श्रत्यन्त गति-शील जो मेरा मन है वह शुभ औौर 
शान्ते सकलप वाला हो! 
इसी प्रकार, पापन्‍मोचन, पाप-नाशन, अथवा निष्पाप-भावना की गम्भीर 
घ्वनि शत्तण्. वैदिक मन्त्रो में प्रतिघ्वनित हो रही है। भिन्न-भिन्न देवता या 
देवताझो को सवोधित करके--स नो मुज्चत्वंहम ”, “तो नो मुज्चतमंहस"”, 
ते नो मुज्चन्वहस.” (प्रर्यात, वह, वे दोनो, अथबा वे हमको पाप से 
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मुक्त करें ), इस प्रकार की विनम्र प्रार्थना श्रयर्ववेद के (४॥२३-२६) 
सूक्‍तो में तथा भ्रन्य वेदिक मन्‍्त्रो में वरावर पायी जाती है। नीचे हम 
इसी विषय की एक सुन्दर बंदिक गीतिका को देकर इस विपय को समाप्त 
करते हे । 


अप न शोशुचदघम्‌ । 


झ्प न शोशुचदघमग्ने शुशुग्ध्या रयिम्‌ । 
अ्रप न शोशुचदघम्‌ ॥१॥। 

सुक्षेत्रिया सुगातुया वसुया च यजामहे । 

अप न शोशुचदघम्‌ ॥२॥। 

प्र यद्भून्दिष्ठ एथा प्रास्माकासइच सुरय । 
श्रप न शोशुचदघम्‌ ॥३॥। 

प्र यत्ते श्रग्ने सुरयो जायेमहि प्र ते वयम्‌ । 
श्रप न शोशुचदघम्‌ ॥४॥॥ 

प्र यदरने सहस्वतो विश्वतो यन्ति भानव । 
श्रप न शोशुचदधम्‌ ॥॥५॥। 

त्व हि विश्वतोमुख ! विश्वत परिभूरसि । 
अप न शोशुचदघम्‌ ॥॥६॥। 

द्वियो नो विश्वतोमुखाति नावेव पारय। 
श्रप न शोशुचदघम्‌ ॥॥७॥। 

सन र्ल्धुमिव नावयाति पर्षा स्वस्तये। 
अ्रप. न शोशुचवघम्‌ ॥5॥ (ऋगू० १।६७११-८) 

शर्थातू, भगवन्‌ | हमारे पाप को भस्म कर दीजिए ! 

१ प्रकाशस्वरूप देव ! हमारे पाप को भस्म कर हमारी सद्गुण-सपत्ति 
को प्रकाशित कीजिए । हम बार-बार प्रार्थना करते हे कि हमारे पाप को भस्म 
कर दीजिए । 

२ उन्नति के लिए समुचित क्षेत्र, जीवन-यात्रा के लिए सन्मार्ग श्रौर विविध 
ऐल्वर्यों की प्राप्ति की कामना से हम झापका यजन करते हैं । श्राप हमारे 
पाप को भस्म कर दीजिए । 

३ भगवन्‌ ! श्राप हमारे पाप को भस्म कर दीजिए, जिससे कि हम 
ग्रौर साथ ही हमारे तत्त्वदर्शी विद्वान भी विशेषत सुख झौर कल्याण के 
भाजन बन सकें। 
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एन 

४ प्रकाद-स्वरूप देव ! आप हमारे पाप को भस्म कर दीजिए, जिससे कि 
हम आपके गुणो का गान करते हुए जीवन में उत्तरोत्तर समुन्नति को प्राप्त कर 
सके । 

५. भगवन्‌ ! आप विध्न-वाधाओ को दूर करने वाले हे। आपके प्रकाश 
की किरणें सर्वत्र फेल रही हे। आप हमारे पाप को भस्म कर दीजिए । 

६. है समस्त विद॒व के द्र॒ष्ट' श्राप ही सव श्लोर से हमारे रक्षक हे । 
हमारे पाप को भस्म कर दीजिए। 

७ हे विश्वसाक्षिन्‌! जैसे नाव से नदी को पार करते है, इसी प्रकार 


श्राप हमें विघ्न-वाधाओों और विरोधियों से पार कर; विजय प्रदान कीजिए | 
श्राप हमारे पाप को भस्म कर दीजिए। 


८ उपर्युक्त महिमाशाली भगवन्‌ ! नाव से जसे नदी को पार किया जाता 
है, इसी प्रकार झप हमें कल्याण-प्राप्ति के लिए वर्तेमान परिस्थिति से ऊपर उठने 
की क्षमता प्रदान कीजिए । हमारे पाप को भस्म कर दोजिए | 


पवित्रता या पाप-विनाशन की भावना का यहा प्रवाह वास्तव में वैदिक 
धारा की एक श्रद्धितीय विशेषता है। 

पवित्रता की भावना तथा अपने को निष्पाप बनाने; की उत्कट कामना से 
परिप्लुत ऐसे ही संकडो वेद-मन्त्र वास्तव में वैदिक धारा की शाश्वत निधि है । 
नैतिक दुर्वलताशों से श्रभिभूत, मोहन-अ्रस्त मनुष्य के लिए वे मार्ग-प्रदर्शक तथा 
प्राणप्रद सूर्य-प्रकाश के समान है । 


ड--भद्र-भाचना 

वैदिक मन्त्रो की एक दूसरी अनोखी विश्येपता उनकी भद्र-भावना है। 

मनुष्य स्वभाव से सुख के लोभ और दुख के भय से किसी काम में प्रवृत्त 
या उससे निवृत्त होता है। परन्तु वास्तविक कतंव्य या धर्म की भावना में 
सुख-दुख को भावना का कोई स्थान नहीं होता । उसमें तो सुख झौर दुःख 
के ध्यान को बिलकुल छोड़ कर (चुखदु-खे समे कृत्वा) विशुद्ध कर्तव्य-वुद्धि से 
ही काम करना होता है। वास्तविक भद्र-भावना या कल्याण-भावना यही है। 

यह कल्याण-मावना भोगैद्र्य-पअसक्त, इन्द्रिय-लोलुप, या समयानुकूल अपना 
वकाम निकालने वाले आदर्शहीन व्यवितयो की वस्तु नहीं हैं। इसके स्वरूप को 
तो वहीं समझ नकता है, जिसका यह विश्वास है कि उसका सत्य बोलना, सयत 
जीवन, शापत्तियो के श्वाने पर भी अपने कर्तव्य से मुह न मोठना, उसके स्वभाव, 


उसके व्यक्तित्व के ब्रन्तस्तम स्वरूप को श्रावश्यकता है। जैसे एक पुण्य का 
प्र 
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सौन्दयं श्लौर सुगन्ध, किसी बहिरग कारण से न हो कर, उसके स्वरूप का श्रग 
है, ऐसे ही एक कल्याण-मार्ग के पथिक का निरपेक्ष या श्रनासवत हो कर कतंव्य- 
पालन उसके स्वरूप का श्रग है; उसके जीवन का सार्थक्य, जीवन की 
पूर्णाज़गता इसी में है। गीता की सात्त्विक भक्ति ओर निप्फाम कर्म के मूल में 
यही श्राशामय, श्रद्धामय कल्याण-भावना निहित है। 
आशावाद-भूलक गीता की कल्याण-भावना भौर वैदिक भद्र-्मावना, हमारे 
मत सें, दोनों एक ही पदार्थ हें। दोनो के मूल में श्राशावाद है, और दोनो का 
लक्ष्य मनुष्य को सतत कर्त॑व्यशील वनाना है। 
मानव को परमोक्ष्च देव-पद पर विठाने वाली यह भद्रभावना वैदिक प्रार्थनाग्रो 
में प्राय देखने में श्राती है। जैसे-- 
यद्‌ भद्र तन्न श्रा सुब (यजु० ३०॥३) 
भर्थातू, भगवन्‌ | जो भद्र या कल्याण है, उसे हमें प्राप्त कराइए । 
भद्द जीवन्तो जरणामज्ञीमहि (ऋग्‌० १०॥३७१६) 
भर्थातू, भद्रन-्या कल्याण-मार्ग पर चलते हुए हम पूर्ण जीवन को प्राप्त करे ! 
भद्र फर्णेसि* शृणुयास देवा 
भ्र पश्येमाक्षम्रियंजन्ना, (यजु० २५२१) 


शर्थात्‌ु, हे यजनीय देवगण ! हम कानों से भद्र को सुनें और श्राँखो से 
भद्र को देखें | 


भद्वं नो क्रपि वातय सनः (ऋग्‌० १०२०१) ञजउ 


श्र्थात्‌, भगवन्‌ ! प्रेरणा कीजिए कि हमारा मन भद्द-मार्ग का ही अनुसरण 
करे । हि 
भव्॑-भत्र न श्रा भर (ऋगू० ८।६३२८) ३३.2 
अर्थात्‌, भगवन्‌ ! हमें बराबर भद्र की प्राप्ति कराहइए । 
झा नो भव्ना. ऋ्रतवों यब्तु विश्वततोई- 
दब्घासो अपरीतास उद्धिव.। (यजु० २५११४) 


._ अर्थात्‌, हमको ऐसे भद्र श्रथवा कल्याणकारी सकल्प सब प्रकार से प्राप्त हों 
जा भविचल हो, जिनको साधारण सनुष्य नही समझते और जो हमें उत्तरोत्त र 
उन्नति की श्लोर ले जाने वाले हो ! 


इत्यादि वैदिक प्रार्थनाएँ भद्द-मावना की ही उदाहरण हैं। 


चैदिक उदात्त भावनाएँ श्श्र 


पए---आत्म-विश्वास की भावना 


वैदिक स्तोता के स्वरूप को दिखाते हुए हमते ऊपर (परिच्छेद ६ में) 
कहा है, “वह जीवन की वास्तविक परिस्थिति को खूब समझता है; पर उससे 
घवडाता नहीं है। उसकी हादिक इच्छा यही रहती है कि वह उसका वीरता- 
पूर्वक सामना करे । वह ससार मे परिस्थितियों का स्वामी, न कि दास, हो कर 
जीवन व्यतीत करना चाहता है ।” 


ऋत शौर सत्य की भावना और श्राशावाद की भावना का स्वाभाविक 
परिणाम श्रात्म-सम्मान या आत्म-विश्वास की भावना के रूप में होता है। इस 
सारे विश्व-प्रपञ्च का सचालन ज्ञाइवत्त नैतिक श्राधार पर हो रहा है, भ्रौर 
साथ ही मनुप्य के सामने उसकी अनन्त उन्नति का मार्ग निर्वाध खुला हुआ है, 
ऐसी घारणा मनुष्य में स्वभावत. आत्म-विध्वास की भावना को उत्पन्न किये 
विना नहीं रह सकती । 
यह श्रात्म-विदवास की भावना स्पष्टत अनेकानेक वैदिक मत्रो में ही नहीं, 
सूक्तो में भी, पायी जाती है। जैसे-- 
अ्रहमस्सि सहमान उत्तरो नाम भूम्याम्‌ । 
शभीषाडत्मि विश्वापाडाशासाशां विषासहि. ॥॥ 


(श्रववें० १२॥१।५४) 


भ्र्थातू, में! स्वभावत विजय-शील हूँ। पृथ्वी पर मेरा उत्क्ृप्ट पद है। 
में विरोधी शक्तियों को परास्त कर, समस्त विघ्त-वाधाश्रों को दवा कर प्रत्येक 
दिशा में सफलता को पाने वाला हूँ। 
अहमस्मि सपलहेन्न इवारिप्टो ग्रक्षत' । 
प्रध सपत्ना में पदोरिमे सर्वे श्रनिष्ठिता. ॥॥ 
(ऋग्‌ू० १०१६६।२) 
प्र्थातूु, में शनुओो पर विजय प्राप्त करने वाला हैं । इन्द्र के समान मुन्ने 
न तो कोई मार सकता है, न पीडित कर सकता है। मुझे तो ऐसा प्रतीत 
होता है कि मानो मेरे समस्त छात्रु यहां मेरे परोनतले पड़े हुए हे । 
सह्यं नमन्तां प्रदिशक्चतत्न. (श्टूगृ० १०।१२८।१) 





१. ऐसे सब सत्रों में “में! से अभित्राय मानवमात्र का है । 


२. तु० इन्द्रोष्हमिन्द्रकर्माहम्‌ घरातोना वधोष्स्म्यहम्‌ । तेवा वाबास्तिरस्कृत्य 
पद मसध्ति दघाम्यहम्‌ ।४” (रश्मिमाला ६१) 
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प्र्थात्‌, मेरे लिए सब दिशाएँ झुक जाएं। भ्र्थात्‌, प्रत्येक दिया में मुझे सफलता 
प्राप्त हो । 
श्रहमित्यो न पराजिग्ये (ऋग्‌० १०।४८।५) 
भ्र्थातू, में इन्द्र हैँ, मेरा पराजय नहीं हो सकता । 
यशा चिश्वस्य भूतस्या- 
हमस्सि यशस्तम (अ्रथवें० ६।४५८।॥३) 
भ्र्थातू, जगत्‌ के समस्त उत्पन्न पदार्थों में में सतसे अधिक यश वाला हूँ। 
भर्थातू, मनुप्य का स्थान जगत्‌ के समस्त उत्पन्न पदार्थों से उँचा है'। 
झ्दोना स्थाम शरद शतम्‌ । भूयझच शरद झातातू । 
(यजु० ३६२४) 
अर्थात्‌, हम सौ वपषे तक श्र उससे भी श्रधिक काल तक दैन्य से दूर रहें ! 
सा भें, भा सचिक्या' (यजु० १२३) 
श्र्थातू, तू न तो भीरु बन, न उहिग्नता को प्राप्त हो। 
यथा दचछौहइच पृथिवी च न विभीतो न रिष्यतः। 
एवा में प्राण भा विभे ॥ 
यथा सुर्यक्तच चन्द्र न बिभीतो न रिष्यत । 
एवा मे प्राण सा बिभे ॥” (अथवे० २।१५॥१,३) 
अर्थात्‌, जैसे द्युतोक और पृथिवी अपने-अपने कर्तव्य के पालन में न तो 


डरते है, न कोई उनको हानि पहुँचा सकता है, इसी प्रकार हे मेरे प्राण | तू 
भी भय को न प्राप्त हो। 
जैसे सूये और चन्द्रमा न तो भय को प्राप्त होते हैं, न कोई उनको हानि 
पहुँचा सकता है, इसी प्रकार है मेरे प्राण ! तू भी भय को न प्राप्त हो । 
इसी प्रकार आात्म-विश्वास अश्रथवा आत्स-समान की भावना के परिचायक 
शझौर परिपोपक शतहश॒ मत्र झौर सुकत वेदिक सहिताओो में पाये जाते है । 
नि सन्देह वे सब वैदिक धारा की एक महान्‌ विशज्ञेषता हे । 
“0--०- -०0-+-0----०-.-.०--०--०---०--+०---०- -०---०---०----०--०--०---०---०-०-७-७०-.०...-९-क्‍७०- 
१ इस्लाम की परपरा में मनप्य को 'अ्शरफ-उल-मखलूकात्‌” (>>सब उत्पन्न 
पदार्थों में श्रेष्ठ ) कहा गया है। वही बात इस मन्न में कही गयी है । 
२५ तु० “वृष्ट्वाप्यनन्तप्रसरा भानवों गतिमात्मन । आदइचर्य' मूढतादोषाद 
दीन होन चर मनन्‍्यते ।(/ (रव्मिमाला १६॥१)। 





नवा पारिच्छेद 
वैदिक धारा की व्यापक टाष्टि 


भारतीय सस्कृति के विकास में वैदिक घारा के बहुमुख्ी, व्यापक तथा 
शादवतिक प्रभाव की चर्चा हम परिच्छेद ५ मे कर चुके हें। इसका स्पष्टीकरण 
हम अगले परिच्छेद में करेंगे । 

उक्त बहुमुखी, व्यापक तथा शाइवतिक प्रभाव का मूल वैदिक घारा की व्यापक 


दृष्टि में ही हो सकता है। यहाँ हम उसी व्यापक दृष्टि को संक्षेप में दिखलाना 
चाहते है । 


परस्परा-प्राप्त भारतीय दृष्टि 


+ 


प्राचीन भारतीय वाद्ममय में वेदों की महिमा श्रनेक प्रकार से गायी गयी 
है। उदाहरणार्थ, मनुस्मृति के निम्ननिर्दिप्ट वचनो की देखिए-- 


सुखाम्युदयिक चेव ने-श्रेयसिकमेव च। 
प्रवृत्त च निवृत्त च द्विविषघं कर्म वेदिकम्‌ ॥ (११८८) 
पितृदेवमनुष्याणां वेदब्चक्षु: सनातनम्‌ ।॥ 
प्रशफ्यं चाप्रमेये व वेदशास्नमिति स्थितिः ॥ (१२६४) 


चातुर्देण्य न्रयो लोकाइचत्वारइचाश्ममा: पृथक । 
भूत भव्य भविष्यं च सर्द बेदात्मसिद्धयति ॥ (१२६७) 


सनापत्यं च राज्य च वण्डनेतृत्वमेव च॑ ॥ 
सर्वतोकाधिपत्यं च॒ वेदणास्त्रविदति ॥ (१२१००) 
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भ्र्थातृ, वैदिक धर्माचरण से मनुप्य भ्रम्युदय श्रीर निश्रेयस, श्रथवा लौकिक 
स्वस्थ सुख भौर श्राध्यात्मिक कल्याण (उत्तरकालीन छाब्दों मे, भुक्ति और 
मुक्ति), दोनो की प्राप्ति कर सकता है! ॥८८।॥ पितृ-कर्म, देव-कर्म श्रौर 
मनष्यो के प्रति कतंव्य कर्मों के विषय मे वेद सनातन काल से वराबर मार्ग- 
प्रद्शक रहा है। वेद को न तो कोई (एक न्यक्ति) बना सकता है, न पूर्णत 
जान सकता है। ॥६४॥ ब्राह्मण श्रादि चारो वर्ण, पृथ्वी श्रादि तोनों लोक तथा 
ब्रह्मचर्य आदि चारो श्ाश्रम, इनका श्राधार वेद ही है। तथा भूत्त, भविष्य शौर 
वर्तमान तीनो कालो में वेद मनुप्य-जीवन के लिए प्रेरणा देने वाला है ॥६७॥ 
वेदज्ञ विद्वान्‌ में सेनापतित्व, राज्य-शासन, दण्डाधिकारित्व श्रथवा समस्त पृथ्वी 
का नेतृत्व जैसे दुप्कर कार्यो के भार को उठाने की क्षमता होती है ॥१००॥॥ 

इसीलिए वेद को श्रत्यन्त व्यापक श्रर्थों में घर्म का एकमात्र मूल माना 
गया है। जैसे-- 

वेदो5खिलो घर्ममूलम्‌ । (मनुस्मृति २॥६) 
प्र्थात्‌, धर्माचरण का मूल भ्राघार वेद ही है। 


य. फश्चित्कस्यचिद्धमों मनुना परिकीतित । 
स॒सर्वोष्भिहितो वेदे सर्वज्ञानमयो हि स ॥ (मनु० २७) 


पर्थात्‌ू, मनु ने जिस घर्मं का प्रतिपादन (मनुस्मृति में) किया है, वह सब 
वेदमूलक है, क्योकि वेद सर्व-शञानमय है। 


धर्म जिज्ञासमानाना प्रमाण परम श्रुति । (मनु० २।१३) 


शर्थातू, जो धर्म को जानना चाहते हे उनके लिए वेद ही सर्वोत्कृष्ट प्रमाण 
है। क्योकि, 
श्रुतिस्तु वेदों विज्ञेयों धमंशास्त्र तु वे स्मृति । 
ते सर्वार्थेष्वमीसास्थे ताभ्या घ॒र्मों हि निर्बभो॥ (मनु० २१०) 
प्र्थात्‌ू, श्रुति (जचवेद) और तदनुसारिणी स्मृति (“धर्मेशास्‍्त्र) से ही 
धर्म का प्रादुर्भाव हुआ है। इनके प्रतिपाद्य विषयो में कुतकंणा नहीं करनी 
चाहिए । 
१ तु० “यतोड्स्युदयनि श्रेयससिद्धि, स धर्म” ( वेशेषिकसूत्र १११४२ ) । 
२. तु० “तया (<-श्रुत्या) वर्णाअ्रमाचार. प्रवृत्तो वेदवित्तमा. [7 
( सूतसहिता १११४६ )। 


१२० भारतीय संस्कृति फा विकास 


परिच्छेद ७ में करा चुके हें। उससे यह स्पष्ट है कि, वैदिक वाहू मय के संदृश 
ही, वेदिक विचार-घारा का भी विभिन्न परिस्थितियों के कारण क्रमिक विकास 
हुआ था। ऐसी दक्शा में भारतीय सस्क्ृति के इतिहास में उसके वहुमुखी, व्यापंक और 
शाइवतिक प्रभाव को न तो हम वेद को श्रपौरुषेय झथवा श्रतादि झौर नित्य 
मान कर भर न वेद-मूलक घ॒र्मं को सनातन भौर अ्रपरिवर्ततशील मान कर 
समझा सकते हें। उसके लिए तो विभिन्न परिस्थितियों में से गुजरती हुईं सतत 
विकासशील वेदिक घारा की अपनी विशिष्ट प्रवृत्तियों भौर व्यापक दृष्टि का 
अध्ययन शभ्रावश्यक है। 

भारतीय सस्क्ृति के उस श्रतिप्राचीनकाल में वैदिक धारा की भव्य उदात्त 
भावनाएँ, जिनका दिग्दर्शन हम पहले करा चुके हैं, और मनुष्य-जीवन के कक्तेंब्यों 
के विषय में उसकी व्यापक दृष्टि, जिसका स्पष्टीकरण हम यहाँ करना चाहते 
हैं, वास्तव में एक महान्‌ श्राइवर्य श्रोर विस्मय की वस्तु है। पृष्वी भर की 
सम्पत्ता के इतिहास में वे श्रद्धितीय भौर अभ्रनुपम हे। उनको देख कर सहसा 
भगवद्गीता का यह पद्य सामने उपस्थित हो जाता है-- 


श्राइचयेवत्पश्यति फद्दिचदेन-- 

साइचय्यंवद्ददत्ति त्यव चान्यः । 

श्राइचर्यवच्चेसमन्यः  श्णुणोति 

श्रुत्वाप्पेत वेद न चेव कश्चित्‌ ॥ (गीता २२६) 


इसमें सन्देह नहीं कि उत्तरकाल की विभिन्न धाराश्रो से भी, जैसा हम श्रागे 
क्रमश दिखाएँगे, भारतीय सस्क्ृति का समय-समय पर महान्‌ उपकार हुआ है; 
तो भी मानवीय जीवन के लिए उपयोगी भहान्‌ प्रेरणाओ्रों और श्रादर्शों की दृष्टि 
से, तथा विभिन्न परिस्थितियों में श्रादशंवाद की रक्षा के साथ-साथ आात्म-रक्षा 
तथा लोकिक श्रम्युदय की सफलता की दृष्टि से वैदिक घारा की व्यापक दृष्टि 
न केवल हम भारतीयो के लिए सदा गये झौर गौरव की वस्तु] रहेगी, अपितु 
मानव-जाति के लिए भी सा्वेभौम तथा सार्वेकालिक सदेश की वाहक रहेगी । 

उसी व्यापक दृष्टि को हम नीचे जीवन के विभिन्न क्षेत्रों को ले कर क्रमश 
दिखाने का यत्न करेंगे-- 


धार्मिक चिन्तन 


वैदिक घारा की व्यापक दृष्टि का सबसे उत्कृष्ट और भाइचयेंकारक उदाहरण 
उसके घामिक चिन्तन का विद्व-व्यापी श्राधार है। ऊपर हम ऋत झौर सत्य 
की भावना (परिच्छेद ८) तथा बेदिक स्तोता के स्वरृष ( परिरच्छेद ६ ) की 


वैदिक धारा को व्यापक दृष्टि १२१ 


व्याख्या करते हुए वैदिक घारा के विव्वव्यापी अत्यन्त विशाल दृष्टिकोण का 
उल्लेख कर चुके हैं। 
छोटे-छोटे देश, जाति या वर्ग के सकीर्ण हित में ही आस्था रखने वाले आज 
के सम्यताभिमानी मानव को वैदिक धारा की विश्व-व्यापिनी दृष्टि झादचर्य में 
डाले विना नहीं रह सकती । 
दछुलोक को पिता और पृथिवी को माता' समझने वाला वैदिक स्तोता 
अपने को मानों इस विश्ञाल विश्व का ही अधिवासी समझता है। इसीलिए 
उसकी स्तुतियों और प्रार्थनाओ में वार-वार न केवल यावा-पृथिवी श्रोर अन्तरिक्, 
इन तीन लोको का ही, अपितु इनसे भी परे स्व' ओर नाक जैसे लोको का भी 
उल्लेख पाया जाता है। 
उदाहरणार्थ, 
येन द्यौदग्रा पूथिवी च दृव्वहा 
येत्र स्वः स्तभित येत्र ताकः। 
यो श्रन्तरिक्षे रजतो विमानः 
कसम देवाय हविषा विधेम ॥ (ऋगू० १०।१२१।॥५) 
श्र्थात्‌, जिस देवी शक्ति ने इस विद्याल द्युलोक को, इस पृथिवी को, स्वर्लोक 
ओर नाक-लोक को अपने-अपने स्वरूप में स्थिर कर रखा है और जो श्न्तरिक्ष- 
लोक में भी व्याप्त हो रही है उसको छोड़ कर हम किस देव की पूजा करें ? 
अर्थात्‌ू, हमको उसी महाशक्ति-रूपिणी देवता की प्रजा करनी चाहिए । 
वैदिक प्रार्थना का क्षेत्र कितना विस्तृत और विज्ञाल है, इसका ही एक 
दूसरा उदाहरण यहू है-- 
थोः शान्तिरन्तरिक्ष % शान्तिः पृथिवी 
शान्तिरापः शान्तिरोषधयः शान्ति: । 
चनस्पतयः शान्तिविश्वे देवाः शान्ति- 
ब्रह्म शान्ति: सर्वे ९ शान्ति: शान्ति- 
रेव शान्ति: सा मा शान्तिरेधि ॥ (यजु० ३६१७) 
श्र्थातू, मेरे लिए युलोक, भन्तरिक्ष-लोक और पृथिवी-लोक सुख-शान्ति-दायक 
हो; जल, श्रोषधियाँ श्नौर वनस्पतियाँ शाति देनेवाली हो; समस्त देवता, ब्रह्म 
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१ तु०--धोर्मे॑ पिता जनिता.-मे माता पृथिवी महीयम्‌” 
(ऋग० १॥१६४।३३) 


प्र 


श्र्२ भारतीय संस्क्ृति फा विकास 


झौर सब कुछ शान्तिप्रद हो। जो शान्ति विश्व में सर्वत्र फैली हुई है, वह 
मुझे प्राप्त हो। में वरावर शान्ति का अनुभव करूँ । 

कसी दिव्य और विशाल दृष्टि है इन प्रार्थनाओ की | इनसे अ्रधिक 
सार्वभौम और सा्वकालिक प्रार्थनाएँ[ और क्या हो सकती हैँ? वेद में तो ऐसी 
ही प्रार्थनाएँ झ्ोत-प्रोत है । 

यह भी ध्यान देने की बात है कि वैदिक देवताओं का वर्गीकरण भी पृथिवी, 
अन्तरिक्ष और यु-लोक इन तीन लोको के श्राधार पर ही किया गया है, जैसा 
कि हम पहले ( परिच्छद ६ में ) दिखला चुके हैँ । विश्वव्यापिनी दैवी शक्ति की 
मानो पदे-पदे साक्षात्‌ श्रनुभूति करने वाली वेदिक धारा के लिए यह स्वाभाविक 
ही है कि उसके देवताझो का कार्यक्षेत्र भी विद्व-व्यापी हो । 

उपर्युक्त श्रत्यन्त विशाल धार्मिक चिन्तन के श्राघार पर स्थित वैदिक घारा 


के समस्त भ्रगों में व्यापक दृष्टि का होना स्वभाव-सिद्ध है, जैसा कि हम भागे 
स्पष्ट करेंगे । 


वेदिक-धारा का सानदी० पक्ष 
विश्व-शान्ति श्रौर विश्व-बघुत्व की उदात्त भावनाओं से श्रोत-प्रोत वैदिक 


ड़ 


मन्नो में मानवमात्र में परस्पर सौहाद, मित्रता और साहाय्य की भावना का 
पाया जाना नितरा स्वाभाविक है। उदाहरणाथर्थे, 


मित्रस्थाह्‌ चक्षुबा सर्वाणि 
भूतानि समोक्षे । मित्रस्थ चक्षुपा 
समीक्षामहे ॥। (यजु०३६।१८) 
अर्थात्‌, में, मनुष्य क्या, सब प्राणियो को मित्र की दृष्टि से देखू । हम 
सब परस्पर मित्र की दुष्टि से देखें । 
पुसान्‌ पुसास परि पातु विध्वत । (ऋग्‌० ६॥७५।१४) 
प्र्थात्‌ु, एक दूसरे की सर्वंथा रक्षा भौर सहायता करना मनुष्यों का मुख्य 
कर्तेग्य है । 
याँइच पश्यामि याँशच न 
तेषु सा सुर्मात कृषि । (अ्रथवें० १७१७७) 
-0०--०--०---०---०-००--०---०---०--०६००---०---०--/७ 
१. तु०--यिय श्ान्तिकला दिव्या लोकानां शान्तिवायिनी । चन्द्रेष्प चारुता 
घत्ते सा से लित्यं प्रकाशताम्‌ ॥” (रब्मिमाला ३५११) । 
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बदिक घारा फी व्यापक दृष्टि श्र्३ 


श्र्थात्‌ू, भगवन्‌ ! ऐसी कृपा कीजिए जिससे में भनुष्यमात्र के प्रति, चाहे 
में उनको जानता हूँ अ्रथवा नहीं, सद्भावता रख सकू 


तत्कृष्मो ब्रह्म वो गृहे संज्ञान पुरुषेम्यः॥ (अथर्वे० ३३० ४) 


अर्थात्‌, आश्नो हम सव मिल कर ऐसी प्रार्थना करें, जिससे मनुष्यों में परस्पर 
सुमति| और सखझ्भावता का विस्तार हो ! 


इस प्रकार मनुष्यमात्र के प्रति कल्याण-कामता, सद्भावना तथा सौहाद के 
प्रतिपादक सैकडो मन्न वेदो में पाये जाते है। 

भनुष्यमात्र में सम्भावना और सौहार्द का हृदयाकर्षक उपदेश देने वाले अथवे- 
वेद तथा ऋग्वेद के सांसनस्पसूवत' कृदाचित्‌ ससार के सपूर्ण वाड,मय में अपनी 
उपमा नहीं रखते। 


आदर्श-रक्षा तथा आत्म-रक्षा 


उपयुक्त उत्कृष्ट मानवीय पक्ष के साथ-साथ वैदिक घारा उदात्त श्रादर्शों की 
रक्षा तथा आत्म-रक्षा के लिए वीरोचित संघर्ष तथा युद्ध की आवद्यकता से भी 
अपरिचित नही है । “सत्य॑ वे देवाः श्रनृत मनुष्या:” (झर्थात्‌, देवता वास्तविकता 
के झनुगामी होते हैं, पर मनुष्य स्वभाव से ही इसके प्रतिकूल होते हे), इस 
वैदिक उबवित के भ्रतुसार मनुष्य का व्यवहार आदशैवाद से प्राय. दूर ही रहता 
है। ऐसी परिस्थिति में, विद्वज्ञान्ति और विद्ववन्युत्व के मार्ग पर चलने वाले 
को भी, अपने उत्कृष्ट आदर्शों की रक्षा के लिए अथवा श्रात्म-रक्षा के ही लिए, 
प्रायः संघर्ष का, अपने शत्रुओ और विरोधियों के दमन का, यहाँ तक कि” घोर 
युद्ध के मार्ग का भी अवलम्वन करना पडता है। 

इस श्रपूर्ण जगत्‌ का यह श्रप्रिय तथ्य वैदिक घारा से छिपा हुआ नही है। 
इसीलिए मन्‍्त्रो में स्पष्ट शब्दों में कहा गया है-- 


सा त्वा परिपन्यितों खिदनू (यजु० ४।३४) 


भर्थातू, इस वात का ध्यान रखो कि तुम्हारी वास्तविक उन्नति के बाघक 
हायरु तुम पर विजय प्राप्त न कर सके। 


योष्स्मान्‌ द्वेष्टि यं व्य दिष्सस्तं 
वो जस्भे दष्म.! (अभ्रयवें० ३३२७॥१-६) 
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१, देखिए अ्रथरवंदेद ३३३०; ६३४, ७४, ६४ झादि | ऋग्वेद १०११६१। 


श्र्४ भारतीय सस्कृति का विकास 


भ्र्थातू, जो निप्कारण हमसे हंप करता है, और इसी कारण जिसको हम 
अपना द्वेष्य समझते हैँ, उसे हम सदा विश्व का कल्याण करने वाली दैवी शक्तियों 
को सौंपते हैं, जिससे वे उसको नष्ट कर दें। 

इसी प्रकार श्रात्म-रक्षा और श्रादर्श-रक्षा की भावना से परिपूर्ण सहस्नो मन्त्र' 
वेदो में पाये जाते हँ। उदाहरणार्थ, 

इन्द्रेण मन्‍्युना वयमभि ष्याम पृतन्यत्त । 
घ्नन्तो वृत्राण्यप्रति ॥ (अ्रथर्व० ७॥६३।१) 

भ्र्थात्‌, सत्कार्यों में वाधक जो शत्रु हम पर आ्लाघात करें हमको चाहिए कि 
वीरोचित क्रोध भ्लौर पराक्रम के साथ हम उनका दमन करें श्रौर उनकी विनष्ट 
कर दें। 

अ्रहमस्मि सपत्नहेन्द्र इवारिष्टो श्रक्षत । 
क्र८ सपत्ना में पदोरिमे सर्वे श्रभिष्ठिता ॥ (ऋग्‌० १०॥१६६।२) 

भ्र्थातू, में शरुओ पर विजय प्राप्त करने वाला हूँ। में इन्द्र के समान 
पराक्रमी हूँ । मुझे कोई हानि भ्थवा श्राघात नहीं पहुँचा सकता। में तो प्वुभव 
करता हूँ कि मेरे सब छात्र मेरे पैरो-तले पडें हुए है 

सन्‍्त्रों में छात्रुओं के लिए प्राय भ्रन्नत' (>-भसयत जीवन व्यतीत करने 
वाले) श्रथवा वृत्र' (->सत्कार्यो में बाघा डालने वाले) जैसे शब्दो के प्रयोग से 
स्पष्ट है कि वैदिक मन्त्रो में झावदशे-रक्षा की भावना ही शत्रुओं के सहार की 
भावना की श्रेरक थी। 

मस प्रुत्रा झच्रुहण. (ऋग्‌० १०॥१५६॥३) 
श्र्थात्‌, मेरे पुत्र शत्रु का हतन करने वाले हो 
सुवीरासों वय जयेम (ऋग० ६६१२३) 


भ्र्थात्‌, हमारे पुत्र सुवीर हो और उनके साथ हम शत्रुओं पर विजय प्राप्त 
करें! 
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१ तु०-इनतर त्वोतास भ्रा वय वज्ञ घना ददीमहि। जयेस से युधि स्पृष ॥ 
वय शूरेभिरस्तृभिरिद्र त्ववा युजा वयम्‌ । सासह्याम पृतन्यत । ! 
(ऋषग्‌० १।८।३-४ ) हि 
२ तु०--“ऋषभ सा समानाना सपत्नानां सयकरम्‌ । हन्तारं फुर शत्र्णां 
देवि ! दारिद्रधनाशिनि ॥” (रश्मि-माला ५५) 





वबंदिक घारा की व्यापक दृष्टि ५१२५ 


ऐसी प्रार्थनाएँ और अनेकानेक ऐसे सूकत, जो न केवल श्रर्थ की दृष्टि से 
ही, किन्तु सुनने में भी, युद्धन्ीत भौर युद्ध-क्षेत्र में चीरो के भह्वान जैसे प्रतीत 
होते है, वेदिक धारा की वीरोचित भावना के सुन्दर ओर हृदयस्पर्शी निदर्शन हे । 
उनसे यह भी स्पष्टतया सिद्ध हो जाता है कि स्वभावतः विश्व-शान्ति भौर 
विश्व-वन्धुत्व को चाहने वाली वैदिक घारा का दृष्टिकोण एकाग्री न होकर व्यापक 


ही है। वह कोरे श्रादर्शों की ही प्रतिपादक नही है, अपितु, मनुष्य-जीवन , की 
पूरी परिस्थिति को समझ कर चलती है ॥ 


बेदिक धारा का सामाजिक जीवन 


सामाजिक जीवन का विचार अत्यन्त व्यापक है। अनेक दृष्टियो से सामा- 
जिक जीवन का वर्णन किया जा सकता है। स्पष्टत. यहाँ यह संभव नही है । 
इसलिए यहाँ हम कुछ प्रमुख बातो को ही ले कर सामाजिक जीवन के क्षेत्र में 
वैदिक धारा की व्यापक दृष्टि को दिखाना चाहते हें। सबसे पहले हम समष्टि- 
भावना को लेते हे । 


समष्टि-भावना 


समप्टि-मावना को हम सामाजिक जीवन का प्राण अथवा मौलिक सिद्धान्त 
कह सकते हे। समष्टि-भावना का श्रर्थ है दूसरों के साथ मे ही अपने हित के 
सपादन की भावना । 

यह कौन नहीं जानता कि वर्तेमान हिन्दू-धर्म में उसका केन्द्र-विन्दु चिरकाल 
से वहुत कुछ व्यक्ति-परक रहा है। मनुष्य, समाज से दूर भाग कर, केवल 
अ्रपती ही भलाई को, धर्म के क्षेत्र में भी, सोचता है। यह प्रवृत्ति कव से भर 
किन कारणों से हिन्दुओं में चल पडी, इसका विचार हम यहाँ नही करेगे, तो भी 


इसमें सन्देह नहीं कि चैराग्य, सन्‍्यास और मुक्ति की भावनाओं से इसको बल 
अवश्य मिला है। 


इसके विरुद्ध, यह देख कर भाश्चये होता है कि वैदिक प्रार्थनाओ की, जिनसे 
वेद भरे पडे हे, सबसे पहली विशेषता उनकी समष्टि-मावना में है। इसीलिए 
वे प्राय वहुबचनों में ही होती हे। उदाहरणार्थ, 
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१. देखिए--ऋगू० _ १०११०३११०-११--/उद्धपंप मधघवन्नायुवान्युत्‌ सत्वना 
सासकानां सनासि। उद्‌ वृत्रहन्‌ बाजिना वाजिनान्युद्रयाना जयता यन्तु 
घोषा' ॥ अ्माकमिन्रः समुत्तेपु ध्वजेपु । अ्रस्माक वीरा उत्तरे भवन्तु - 


१२६ भारतीय ससस्‍्क्ृति फा विफास 


विद्वानि देव सवितदुरितानि परा सुब । 
यद्‌ भद्र तन्न झा सुब ॥ (यजु० ३०॥३) 
अर्थात्‌, है देव सवित ! हमारे लिए जो वास्तविक कल्याण है, उसे हम 
सब को प्राप्त कराइए। 
तत्सवितुर्वेरेण्य भर्गों देवस्प घीमहि । 
घियो यो न प्रचोदयात्‌ ॥। (यजु० ३॥३५) 
श्र्थातू, हम सब सवितृ-देव के उस प्रसिद्ध वरणीय तेजोमय स्वरूप का ध्यान 
करते हैं जो हम सब फी चुद्धियो को प्रेरणा भ्रदान करे। 
इत्यादि प्रार्थनाओ में' बहुवबचनो का ही प्रयोग किया गया है। 
स्वभावत॒वैयक्तिक स्वार्थों में लिप्त मनुष्य के सामने समष्टि-भावना का यह 
आदशे कितना महान्‌ भौर झावश्यक है! समाज की उन्नति भर रक्षा के लिए 
यह समष्टि-भावता कितनी झावश्यक है, यह सिद्ध करने की बात नहीं है। 
वेदिक घारा की व्यापक दृष्टि का स्पष्टत यह एक सुन्दर निदर्शन है। 
इसके झतिरिक्त, वेदो के सांमनस्थ सुकतो में भी, जिनका उल्लेख हम 
ऊपर कर चुके है, स्पष्टत इस सामाजिक उत्कृष्ट भावना (++समष्टि-भावना) का 
सुन्दर उपदेश मिलता है। जैसे, 
स्‌ गच्छप्व स वदध्व स यो सनासि जानताम्‌ । 
देवा भाग यथा पूर्वे स जानाना उपासते ॥ (ऋग्‌० १०॥१६११२) 
अर्थात्‌, हे मनुष्यों ' जैसे सनातन से विद्यमान, दिव्य शक्तियों से सपन्न, 
चूय, चन्द्र, वायु, अ्रग्नि श्रादि देव परस्पर अविरोध भाव से, मानो प्रेम से, अपने- 
अपने कार्य को करते हैं, ऐसे ही तुम भी समष्टि-भावना से प्रेरित हो कर एक 
साथ कार्यों में भ्रवृत्त होभो, ऐकमत्य से रहो भौर परस्पर सद्भाव से बरतो । 


यही नही, वेदमन्त्रो में त्तो समष्टि-भावना के व्यावहारिक प्रतीक सह-भोज 
तथा सह-पात तक का स्पष्ट उल्लेख मिलता है। जैसे--- 


सम्पिइ्व से सपीतिश्च से (यजु० १८॥६) 
भर्थात्‌, अपने साथियों के साथ में सह-पाव भौर सह-भोज मे प्राप्त हों ! 
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१ इसी प्रकार “स गच्छध्य स ववष्य .(ऋग्‌० १०११६१॥२), 'अग्ने नय सुपया 
राये शभस्मान्‌ ” (यजु ० ४०११६ ), “सत्र कर्णेमि, श्ुणुयाम देदा.. .” (यज़ु० 
२५१२१) दत्यादि सह्स्नों मन्नों में बह बचनो में प्रार्थनाएँ पायी जाती है | 


वैदिक घार। फो व्यापक दृष्टि १५७ 


चातुर्वण्प॑-व्यवस्था 


वैदिक धारा के सामाजिक जीवन के प्रसग में चातुवेष्य-व्यवस्था के विपय 
में कुछ कहना श्रत्यंत झावग्यक है। ऊपर मनुस्मृति के उद्धरणों में स्पष्ठत कहा 
गया है कि ब्राह्मण श्रादि चारो वर्णो का प्रारभ वेद से ही हुआ है। 


चातुवेण्यं-व्यवस्था का प्रारभ शौर विकास किस प्रकार हुआ, इस प्रश्न में 
पडने का यह अवसर नही है। सातवें परिच्छेद में वर्ण-विभाग की प्रवत्ति के 
प्रारम के विपय में हम कुछ कह चुके हैँ, अगले परिच्छेद में इस विपय को 
कुछ शअभ्रधिक स्पष्ट करेंगे । 
ऊपर हमने दिखलाया है कि अपने-अपने स्वार्थ, आजीविका और पेशे की 
रक्षा की प्रवृत्ति से ही वैदिक धारा में वर्ण-विभाग की प्रवृत्ति का प्रारभ हुआ 
श्र छान -शने उसके तृतीय काल में वह उसकी एक विशज्ञेपतर वन गयी । तो 
भी, उस समय तक इस प्रवृत्ति में वह घोर रूढि-मूलकता नही श्रायी थी, जिसमे 
श्रागें चल कर वैदिक-धारा के प्रवाह को काफी विकृत और दृपित कर दिया। 
बेदिक वाहुमय का सुप्रसिद्ध पुरुष-सूक्त ('सहस्नशोीर्ष: पुरुष ...” इत्यादि) 
स्पष्टतया वैदिक धारा के उसी तृतीय काल की रचना है। थोडें-बहुत भेद से 
यह चारो वेदों में श्राया है। इसी सूक्‍त में निम्त-लिखित मंत्र आता है-- 
ब्राह्गणोषस्प सुखमासीद्‌ वाहु राजन्यः छृतः । 
ऊरू तदस्य यहेदयः पद्धथा शूद्रो ग्रजायत ॥ (ऋणग्‌ू० १०६०॥१२) 
अर्थात्‌, ब्राह्मण इस विराट्‌ पुरुष का मुख-स्थानीय है, क्षत्रिय वाहु-स्यानीय 
श्रौर वैदय ऊरु-स्थानीय है। छाद्र मानो उसके पैरो से उत्पन्न हुआ है। 


सव व्याख्याकारों और वैदिक आचार्यो के अ्रनुसार निधविवाद रूप से उक्त 
पुरुष-सूकत में विश्वव्यापी विराद पुरुष का वर्णन है। इस प्रमग में उक्त मंत्र 
का वही अर्थ हो सकता है जो हमने ऊपर दिया है। 

उक्त मत्र में स्पष्टत: झालकारिक प्रक्रिया द्वारा ब्राह्मण झादि चारो वर्णो 
में परस्पर अद्णागि-माव के संवध को बतलाया गया है। अ्रभिप्राय यह है कि 
जैसे किसी जीवित शरीर में मुख से लेकर पैर तक सव अगो में परस्पर गहरा 
भ्रक््यागि-भाव का, परस्पर झाश्रयाश्ित-माव का, सर्वंध होता है, वैसे ही समाज- 
रूपी शरीर में चारो वर्णो का परस्पर गहरा सबंध है। घरीर में कोई श्रग 
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१. इस प्रसज्भ में इसी ग्रन्य के द्वितीय परिद्ििष्ट के (च) श्रश में वर्गचेंद 
तथा जातिभेंद का परस्पर संदन्‍्ध' शीर्षक लेख देखिए । 


१३० भारतीय सस्कृति का विकास 


में जीवन-पर्य्त भ्रग्तिहोत्र करे), यावज्जीव॑ दर्शपूर्णमासास्या यजेत्‌” (प्र्यात्‌, 
पत्नी के साथ में जीवनपर्येन्त दर्श और पूर्णमास यागो को करे) इत्यादि प्रकरणों 
में पति-पत्नी के लिए जीवन-पर्यन्त साथ-साथ याज्ञिक कर्म-काण्ड के विधान से 
स्पष्ट प्रतीत होता है कि कम से कम मन्त्र-काल में चारो श्राश्रमो की व्यवस्था 
का प्रारम्भ नहीं हुआ था। 

ऐसा होने पर भी, ब्रह्मचयें भौर गृहस्थ इन दो शआश्रमो के सबंध में वेद- 
मन्‍्त्रो में जो उत्कृष्ट और भव्य विचार प्रकट किये गये हैं, उनको हम बिना किसी 
श्तिशयोक्ति के भारतीय सस्क्ृति की स्थायी श्रमूल्य सपत्ति कह सकते हैं। वेदो 
के श्रनेकानेक मन्‍्त्रों में ब्रह्मच्य और गृहस्थ का वडा हुदयस्पर्णी वर्णन मिलता है। 
उदाहरणार्थे, श्रथवेवेद के एक पूरे सृक्‍्त (११५) में ब्रह्मचयं की महिमा का ही 
वर्णन है। जैसे-- 


ब्रह्मचारी ब्रह्म' भ्राजद्‌ विभत्ति 
तस्सिन्‌ देवा श्रधि विश्वे समोता. ॥ (अ्रथवें० ११॥४५॥२४) 


बरह्मचारी... अमेण लोकास्तपसा पिर्पत्ति ! (अथर्व० ११॥५॥४) 


ब्रह्मचर्येण तपसा राजा राष्ट्र वि रक्षति 
झ्राचार्यों ब्रह्मचर्येण ब्रह्मचारिणमिच्छते ॥ (अयवे० ११।४।१७) 


भ्र्थातू, ब्रह्मचर्य-त्रत को घारण करने वाला ही प्रकाशमान ज्ञान-विज्ञान को 
घारण करता है। उसमें मानो समस्त देवता वास करते हे ॥ ब्रह्मचारी श्रम 
और तप से युक्त जीवन द्वारा सारी जनता को पुष्टि प्रदान करता है ॥ ब्रह्मचर्य 
के तप से ही राजा अपने राष्ट्र की रक्षा में समर्थ होता है। ब्रह्मचर्य द्वारा ही 
आचार्य शिष्यों के शिक्षण की योग्यता को श्रपने में सपादन करता है। 
यहाँ स्पष्ट दाब्दो में राष्ट्र की चतुरक्ष उन्तति के लिए और मानव-जीवन के 
विभिन्न कर्तव्यों के सफलतापूर्वेक निर्वाह के लिए श्रम झौर तपस्या द्वारा विद्या- 
प्राप्ति (+>ब्रह्मचय) की अनिवार्य श्रावश्यकता का प्रतिपादन किया गया है। 
मन्त्र में श्रम' भ्रौर तप ये दो छाब्द विशेष ध्यान देने योग्य हैं। क्या आजकल 
की भत्यस्त कठित शिक्षा-समस्या के लिए उनसे कोई प्रेरणा और सकेत नही 
मिल सकता ? श्रम और तपस्या पर निर्भर ब्रह्मचये-प्राश्नम की उद्भावना वैदिक 
धारा की व्यापक दृष्टि का नि सन्देह एक समुज्ज्वल प्रमाण है। 
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१ तु०--सर्वेबामपि भूताना यत्तत्कारणम्ययम््‌ ॥ कूठटस्यं शाइवत दिव्य॑, 
चेदो वा, ज्ञानमेव यत्‌ ॥। त्देतबुभप॑ म्रह्म ब्रह्मशब्देत फण्यते । तदुद्दविश्य 
श्रत यस्य ब्रह्मचारी स उच्चते ॥” (रद्िममाला ११॥४-६) 


वैदिक घारा को व्यापक दृष्टि १३१ 


गृहस्थ-आश्रम के सबंध में सबसे उत्कृष्ट विचार हमें बेदी के विवाह-सवंधी 
सूक्‍तो' में तथा सांमनस्य-सूक्तों में मिलते हें। विस्तार के भय से यहाँ केवल 
दो-चार उद्धरण देना पर्याप्त होगा। 
गुस्णामि ते सोभगत्वाय हस्तं... 
मह्मं त्वादुर्गाहपत्याय देवा:। (ऋगू० १०।८४॥३६) 
समझ्जन्तु विश्वे देवा: समापो हृदयानि नो। (ऋगू० १०॥८५।४७) 
ऋतस्य योनी सुकृतस्य लोकेडरिष्टां त्वा सह पत्या दघासि। 
४ (ऋग्‌० १०।८५।२४) 
श्रस्मिन्‌ गृहे गाहंपत्याय जागृहि। (ऋग्‌० १०।८५॥२७) 
सा विदन्‌ परिपन्यिनों य आसोदन्ति दस्पती। 
सुगेभिदुगमतीताम्‌... .. (ऋग्‌० १०।८५॥३२) 
सम्राज्ञी इवशुरे भव सम्राज्ञी शवक्षवा भव। (ऋग्‌० १०॥८५।४६) 
इहँव स्ते भा वि योष्टं... ... (ऋग्‌० १०।८५।४२) 
स्पोनास्ये सर्चस्प विदे ॥ (अथवे० १४।२॥२७) 
श्र्थातू, है वबु ! हम दोनो की सौभाग्य-समृद्धि के लिए में तुम्हारे पाणि का 
ग्रहण कर रहा हूं। में समझता हूँ कि मेने तुम्हें देवताओं से प्रसाद रूप में 
गृहस्थ-घर्मं के पालन के लिए पाया है। 
समस्त देवी शक्तियाँ हमारे हृदयो को परस्पर श्रनुकुल, कर्तव्यों के पालन 
में सावधान श्रौर जलो के समान शान्त तथा भेद-माव से रहित करें ! 
विवाह का लक्ष्य यही है कि पति-पत्नी दोनो गृहस्थाश्रम में प्रविष्ट होकर 
सयम तथा सच्चरित्रता का पविन्न जीवन व्यतीत करते हुए श्रपना पूर्ण विकास 
कर सकें। 
अयि वघु ! तुम पति-गृह में पहुँच कर गृहस्थ के कततेव्य-पालन में सदा 
जागरूक भर सावधान रहना ! 
वे दुर्भावनाएँ, जो प्राय पति-पत्नी के जीवन में भेद और विराग उत्पन्न कर 
देती हे, तुम दोनो के बीच में कभी न आएँ ! तुम दोनो सच्चरित्रता के साथ 
इस कठिन गृहस्थ घ॒र्मे का पालन करो। 


है वध | तू पतिगृह में साम-ससुर के लिए सम्रानी के सर्प में प्रेम और 
सम्मान का पात्र वन कर रहना 
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१३२ भारतीय संस्कृति का विकास 


पति-पत्नी तुम दोनों जीवन में एकमन होकर रहो, तुम्हारा वियोग कमी 
तहों। 
हे वधु्‌ ! तुम्हारा गृहस्थ-जीवन सारी जनता के लिए सुख देने वाला हो 
वैवाहिक जीवन के पवित्र और महान्‌ लक्ष्य की ओर स्पष्ट सकेत करने वाले 
इन उदात्त विचारों पर टीका-टिप्पणी की आवश्यकता नहीं है। देखना तो यह 
है कि भारतीय इतिहास के मध्य-काल के उन लज्जाजनक विचारों से ये कितने 
भिन्न है, जिनके अनुसार स्त्री को उपभोग की सामग्री', नरक का द्वार (ल्ल्तारी 
नरकस्य द्वारम्‌), 'ताइन का अ्रधिकारी' और आदमी की दासी” तक कहा गया हैे। 
इसी प्रकार वेदों के सामनस्य-सुक्तों में', जिनका उल्लेख हम ऊपर कर चुके 
है, गृहस्थ-जीवन के सबंध में जो सुन्दर भाव प्रकट किये गये हे, वे भी वेदिक 
घारा की एक महान निधि हैँ। उदाहरणार्थ, 
सहृदय सामनस्यमविद्ेष॑ कृणोमि वः। 
प्न्‍्यो श्रन्यमभिहयेत वत्स जातमिवाघ्न्या ॥ 
अ्रनुक्तत पितु. पुत्नो मात्रा भवतु संमना । 
जाया पत्ये मधुसतीं बाच वदतु दान्तिवास्‌ ॥॥ 
सा भ्राता भ्रातर द्विक्षन्‌ मा स्वसारसुत स्वसा। 
सम्यञ्च सत्रता भृत्वा वां वदत भद्गया ॥॥ 
(अथवे० ३॥३०।१-३) 
अर्थात्‌, हें गृहस्थो ! तुम्हारे पारिवारिक जीवन में परस्पर ऐक्य, सौहार्द 
श्रौर सदभावना होनी चाहिए। हेष की गन्ध भी ने हो। तुम एक-दूसरे को 
उसी तरह प्रेम करो, जैसे गौ श्रपने तुरन्त जनमे हुए बछुडे को प्यार करती, है । 
पुत्र अपने माता-पिता का श्राज्ञानुवर्ती और उनके साथ एक-मन होकर रहे ! 
पत्नी अपने पत्ति के प्रति मघुर और स्नेह-युक्त वाणी का ही व्यवहार करे ! 
भाई भाई के साथ भर बहिन-बहिन के साथ हेप न करे ! 


तुम्हें चाहिए कि एक-मत होकर समान श्रादर्शों का श्रनुसरण करते हुए 
परस्पर स्नेह और प्रेम को बढाने वाली वाणी का ही व्यवहार करो 


पारिवारिक जीवन मे स्वर्गीय सुख भौर शान्ति लाने के लिए इससे श्रच्छा 
उपदेश और क्या हो सकता है? 
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१ सामनस्य-सूक्‍तों में पारिवारिक जीवन के साथ-साथ समाज तथा मानव-मात्र के 
प्रति भी सौहादं शौर सदूभावना का प्रतिपादन किया गया है। 


धेदिक घारा फो व्यापक दृष्टि श्३३े 


राजनीतिक आदर न 


राजनीतिक आद्शों के विषय में भी वैदिक मत्रो के अनेक ऐसे विचार हे, 
जो वेदिक धारा को व्यापक दृष्टि को स्पष्ठत प्रमाणित करते हे । 
सम्यता के इतिहास में राज-सस्था श्रति प्राचीन काल से चली झा रही है। 
वेदिक काल में भी इसकी स्थिति थी, ऐसा वेद-मत्रो से ही स्पष्ट प्रतीत होता 
है। ऐसा होने पर भी, वेद-मन्नो में जन-तत्न की भावना और जनता अथवा 
प्रजा के पक्ष का समर्थन यत्र-तव मिलता है। उदाहरणायें, 
विशि राजा प्रतिष्ठित: (यजु० २०६) 
श्र्यातू, राजा की स्थिति प्रजा पर ही निर्भर होती है । 
त्वां विज्ञो वुणता राज्याय (श्रथवें० ३।॥४॥२) 
भर्थात्‌, हे राजन ! प्रजाओ द्वारा तुम राज्य के लिए चुने जाओ। 
विशस्त्वा सर्वा वाञ्छन्तु (अथवें० ४)८।४) 
प्र्यात्‌, हे राजन्‌ ! तुम्हारे लिए यह आवश्यक है कि समस्त प्रजाएँ तुम 
को चाहती हो। 
एतरेय-इाह्मण में तो यहां तक कह दिया है कि 
*राष्ट्राणि वे विशः” (ऐत० ब्रा० ८२६ ) 
भ्र्यात्‌, प्रजाएँ ही राष्ट्र को बनाती हे । 
इसके अ्रतिरिक्त, वेद-मत्रो में यह भावना भी स्पष्टतया देखी जाती है कि 


राष्ट्र को उन्नति के लिए अत्यन्त श्रावश्यक है कि उसके सब अ्रगो का विकास 
हो श्र समस्त जनता की समृद्धि और सुख ही उसका प्रथम घ्येय हो'। 


राजनीतिक आदर्शों के सबध में वेद-मत्रो की ये उदार और उदात्त भावनाएँ 
वेदिक-घारा के लिए वास्तव में गव और गौरव का विपय हे । 


वेयक्तिक जीवन 


अन्त में, वैयक्तिक जीवन के सबंध में वेद-मन्नो की विचार-बारा का सक्षेप 
में निर्देश करके हम इस परिच्छेद को समाप्त करते हैं । 
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न ओोपधय: पच्यन्ताम्‌ । योगक्षेसो नः कल्पताम्‌ ॥” (यजु० २२२२) 


श्श्ड भारतोय सस्क्ृति का विफास 


वैदिक उदात्त भावनाओं आदि के विपय में जो कुछ हम कह चुके हे, उससे 
वैदिक-कालीन वेयक्तिक जीवन पर काफी प्रकाश पडता है। तो भी वँयक्तिक 
जीवन के विकास की दृष्टि से वैदिक धारा के आदर्शों के विपय में यहाँ कुछ 
कहने की आवद्यकता है। 
ऋत और सत्य, निष्पाप-भावता, श्रद्धा, आत्म-विश्वास, ब्रह्मचर्य, ब्रत, श्रम 
और तपस्‌, वीरता और शबत्रु-सहार (>-वृत्र-हनन) श्रादि की महिमा से झोत-प्रोत 
वेद-मत्रो से यह स्पप्टतया प्रतीत होता है कि वेदिक धारा की दृष्टि से वैयक्तिक 
जीवन का सर्वागीण विकास आवश्यक समझा जाता था। इसीलिए वेद-मत्रो में 
बौद्धिक तथा नेतिक विकास के साथ-साथ शारीरिक स्वास्थ्य और दीर्घायुप्य के 
लिए भी गभीर प्रार्थनाएँ पदे-पदे देखने में श्राती हे । 
वेद की बुद्धि-विषयक प्रार्थनाएँ प्रसिद्ध हे, जिनमें गायत्री-मन्न (तत्सवितु- 
वेरेण्यं भर्गो देवस्थ घीसहि। घियो यो न प्रचोदयात्‌ ॥| यजु० ३।३५) सुमसिद्ध है । 
नैतिक प्रार्थनाओ का दिग्दशन हम वेदिक उदात्त भावनाओं के प्रसंग में करा 
चुके हे। उसी प्रसंग में दीर्घायुप्प भौर पूर्णायुप्य की सुन्दर प्रार्थनाओ का भी 
सकेत किया जा चुका है। 
शारीरिक स्वास्थ्य के लिए महत्त्व-युकत प्राथेनाओ के कुछ उदाहरण हम नीचे 
देते हे-- 
“तनूपा झग्नेईसि तन्‍्ब से पाहि। 
शायुर्दा श््नेष्स्यायुें वेहि । 
» यन्‍्मे तन्‍्वा ऊब तन्‍म झा पुण ४” (यजु० ३।॥१७) 
अर्थात्‌, हे भ्रग्ने! तुम शरीर की रक्षा करने वाले हो, मेरे शरीर को पुष्ट 
कीजिए । तुम श्रायु को देने वाले हो, मुझे पूर्ण आयु दीजिए। मेरे शारीरिक 
स्वास्थ्य में जो भी न्यूनता हो उसे पूरा कर दीजिए । 
चाह म भ्रासज्लसो, प्राणझचक्षुरकेणो श्लोत्र कर्णयों । 
अपलिता केशा अद्योणा दनन्‍्ता बहु बाह्दोबंलम्‌ । 
ऊर्वोरोनो जछूघयोजेंव. पादयो प्रतिष्ठा. (अथवें० १६।६०११-२) 
भ्र्थात्‌, मेरे समस्त अग पूर्ण स्वस्थता से अपना-अपना कार्य करें, यही में 
चाहता हूँ। मेरी वाणी, प्राण, आख, और कान अपना-अपना काम कर सकें ! 
>0-+90-“50-०0--०0--०----०--०--०-००- 
१ देखिए---भा भेघाविन कु ॥ मेघा से वरुणो ददातु भेघासस्निः 
प्रजापति: । ”(यजु० ३२॥१४-१५) 


ज्य्ो 
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मेरे बाल काने रहें! दातो में कोई रोग न हो! वाहुओं में बहुत वल हो | 
भेरी ऊस्मो में ओज, जाघो में वेग और पेरो में दृढ़ता हो ! 


“शायुर्‌ यज्ञेव कल्पतां...प्राणो...अपानो..व्यानो...चक्षुर्‌... 
श्रोत्रं...वाग्‌...सनो...आ्रात्मा यज्ञेन कल्पतां स्वाहा ॥* 
(यजु० ३२।३३) 
अर्थात्‌, प्रात जगत्‌ में काम करने वाली अग्नि, वायु श्रादि देवी शक्तियों 

के साथ सामञ्जस्य का जीवन (व्न्यज्ञ) व्यतीत करते हुए में पुर्णायुप्य को प्राप्त 
कर सकूँ, मेरी प्राण, श्रपान श्रादि शवितियाँ तथा चक्षु श्रादि इन्द्रियाँ श्रपना-अपना 
कार्य ठीक तरह कर सकें, और इस प्रकार मेरे व्यक्तित्व का पूर्ण विकास हो-- 
यही मेरी आन्तरिक कामना है, यही मेरी हादिक भ्रभिलापा श्र प्रार्थना है । 


प्रइमा भवतु नस्‍्तनूः (यजु० २६॥४६) 


प्र्थात्‌, हमारी प्रार्थना है कि हमारा शरीर पत्थर के समान सुदृढ हो 

जो कुछ ऊपर कहा गया है, उससे स्पष्ट है कि वेदिक घारा की सबसे बडी 
विशेषता उसकी व्यापक दृष्टि में है। वह व्यप्टि और समप्टि दोनो दृप्टियों से 
मानव के सर्वागीण विकास को चाहती हैं। जीवन की सब परिस्थितियों में 
मानव सफलतापूर्वक अपना पूर्ण विकास कर सके, यही उसका प्रधान लक्ष्य है। 
भारतीय सस्कृति के उत्तर-कालीन शब्दों में हम कह सकते हैँ कि वंदिक धारा 
का सदा से मुख्य ध्येय यही रहा है कि मनुप्य धमम, श्र, काम, मोक्ष रूपी चारो 
पुरुषार्थों की, अथवा अ्रम्युदय और निश्वेयस की प्राप्ति कर सके। इसी से 
मनुष्य-जीवन के कर्तव्यों के विषय में उसका दृप्टि-कोण, एकाग्री या एकदेशी न 
होकर, सदा से व्यापक रहा है। यही उसके भारतीय सस्क्ृति के विंकास में 
बहुमुखी, व्यापक प्रौर शाश्वतिक प्रभाव का रहस्य है। 


दसवा पारिच्छेद 
वैदिक धारा की देन 


भारतीय सस्क्ृति के विकास में वैदिकधारा के बहुमुखी, व्यापक तथा शाइव- 
तिक प्रभाव की चर्चा हम पहले कर चुके हे। इस परिच्छेंद में हम इसी का 
स्पष्टीकरण करना चाहते हे। 


वेदिफ धारा के साथ उत्तरवर्त्ती धाराओं का सम्बन्ध 


पिछले परिच्छेद में हमने दिखलाया है कि वैदिकधारा के वहुमुखी, व्यापक 
तथा शाश्वतिक प्रभाव का मूल वैदिक धारा की व्यापक दृष्टि में ही हो सकता 
है। भ्रपनी उसी व्यापक दृष्टि के कारण वैदिक घारा, उत्तरकाल में अन्य नवीन 
धाराशो से प्रभावित होकर भी, प्रायेण उनको अपने में समन्वित या भात्मसात्‌ 
करती हुई, अपने ही नाम से आगे बढती हुई प्रतीत होती है। 
उत्तरकालीन नवीन घाराएँ (जैसा कि आगे चलकर हम क्रमश यथास्थान 
दिखाएँगे), भले ही उन्होने भारतीय (या वैदिक) सस्कृति का बडा उपकार क्यों 
न किया हो, प्रायेण जीवन की किसी विशेष दृष्टि को, या समय की किसी विशेष 
मभावश्यकता को, लक्ष्य में रखकर ही प्रवुत्त हुईं । दूसरे शब्दों में, उतकी दृष्टि 
एकागी हो थी। इपीलिए जीवन की श्रस्य अपेक्षित दृष्टियों के सम्बन्ध में उन्हें 
वरबस वेदिक परम्परा का ही अवलम्बत करना पडा। वास्तव में इसी बात 
को लक्ष्य में रखकर भनु ने कहा है-- 
या चेदवबाह्याः स्पृतयो 
उत्पद्चन्ते ज्यवस्ते च... (मनु० १२॥६५४-६६) 


वैदिक धारा फी देव ॥॒ १३७ 


शर्थात्‌ू, वैदिक घारा से भिन्न स्मृतियाँ या घाराएँ समय-समय पर बनती- 
» बिगडती रहती है। 
वैदिक वाबमय में वैदिक-धारा के प्रवतेक ऋषियों को पयथिकृृतर या जीवन- 
यात्रा के लिए सार्म को बनाने वाला' प्राय कहा गया हैं। उदाहरणार्थ, 
इ्द नस ऋषिस्यः पूर्वजेस्थः 
पूर्वेस्य: पथिक्ृद्धूयः॥ (ऋग्‌० १०१४१५) 
श्र्यात्‌, हमारे पूर्वेज ऋषियों के लिए, जिन्होने प्रारम्म मे जीवन के मार्ग 
को वनाया, हमारा नमस्कार है। 


लोककृत: पथिकृतो यजामहे 
ये देवानां हुतभागा इह स्थ।॥ (अथर्व० १८॥३।२५-२५) 


भ्र्यात्‌, [हम जीवन के मार्ग को बनाने वाले तथा समाज का कल्याण करते 
वाले अपने पूर्वजों का यजन करते हे। यज्ञों में देवताशों के समान ही वे भी 
हमारे लिए पूजनीय और यजतीय हे । 


ऐसे वचनो का यही अभिप्राय हो सकता है कि घ्यापक दुष्टि से भारतीय 
जीवन के मार्ग या मर्यादाओं के निर्माण का श्रेय वैदिक धारा को ही देना चाहिए। 
ऐसी स्थिति में, समय के प्रभाव से उन मर्यादाओं के नप्ट-अ्रष्ट या सकीर्ण हो 
जाने पर, बहुत करके उनको सुधारने! का काम ही उत्तरकालीन घाराओो ने 
किया है । इसी दृष्टि से उन घाराओरो के प्रवर्तको को सुधारक' नाम से ही 
प्रायः स्मरण किया जाता है। 
इसके श्रतिरिक्त, प्रायेण प्राचीन परम्परागत सस्कृति (भ्रथवा वेद या वंदिक 
घारा) के नाम पर ही उन्होने अपने-अपने सिद्धान्तो या सुधारों का प्रतिपादन 
किया है। उद्दाहरणार्थ, पौराणिक घारा के प्रमुख ग्रन्य श्रीमड्भागवत के विषय 
में उसके माहात्म्य में कहा गया है--- 
त्तत्कयासु तु बेदार्यः इलोफे इलोफे पदे पदे ॥ 
वेदोपतिषदां साराज्जाता भागवती फया ॥ 
(भागवत-माहात्म्य २॥६५,६७) 
अर्यात्‌, श्रीमद्भागवत को कवा्रो में प्रत्येक ्वोक और पद में वेदों का 
तात्पवं भरा पडा है। भागवनोी कया का निर्माण वेद और उपनिषदों के सार 
से हुआ है। 
निगमकल्पतरोर्गलितं फल 
शुकमुखादम तद्ववत्तयुतम्‌ १ 


हा 


श्श्द भारतीय ससस्‍्कृति का विकास 


पिवत भागवत रसमालय 
मुहुरहो रसिफा भुवि भावुका' ॥ 
(भागवत-माहात्म्य ६।८० ) 


इस सुप्रसिद्ध पद्म में भागवत को वेद-झूपी कल्पवृक्ष के अमृत-द्रवब-सयुत फल 
के रूप में वर्णन किया गया है। 

इसी प्रकार, वौद्ध-धारा के मान्य ग्रत्थ घम्मपद में आराधघये मग्गमिसिप्प- 
बेदित” ( >आराराधयेद्‌ मार्गमृपिप्रवेदितम्‌ । श्र्थातू, मनुष्य को चाहिए कि वह 
प्राचीन ऋषियों द्वारा बतलाये हुए मार्ग का अनुसरण करे), इस तरह स्पष्टतया 
प्राचीन परम्परागत सस्क्ृति (अथवा वैदिक धारा) के प्रति मान्यता प्रदर्शित 
की गयी है। 

इसी प्रकार, सिक्ख-धर्म को भान्य पुस्तक शीगुरु ग्रल्थ साहिब में वेद के विषय 
में परम्परा-मूलक मान्यता की भावना यत्र-तत्र पायी जाती है। जैसे-- 


“साम वेदु रिंगु जुजरू श्रयरवणु 
कहो मुखि पाइया है त्रंगुण । 
ता की कीमति कहि न सफे फोइ 
तिड बोले जिउः. बोलाइदा ४! 
(मारू सोलहे म० शब्द ८७) 


“हरि सिमरन लागे वेद उपाए ४” 
(गौडी सुखमनि १) 

इस प्रकार प्राय प्रत्येक उत्तर-वर्त्ती घारा के वाहूमय में वेद के प्रति श्रास्था 
की भावना पायी जाती है। 

जैन, बौद्ध जैसे “भ्रवैदिक' कहे जाने वाले सप्रदायों की भी, हम समझते हे, 
मूल में बेद-विरोधिनी दृष्टि नहीं थी । जैन साहित्य में देय ( जवेद), वेयलू' 
( ल्वेदज्ञ ) और वोद्ध साहित्य में बेदगू' ( >वेदज ), वेदपारण ( ज्वेदपारग ) 
जैसे शब्दों के भ्रच्छे श्र्थों में प्रयोग से इसी धारणा को वल मिलता है। स्वार्थे- 
परायण साम्प्रदायिकों के हूठ और पक्षपात के कारण ही उनमें वेद और 
वैदिक धारा के प्रति उपेक्षा और विरोध की भावनाओं ने स्थान पाया, यह हम 
आगे यथास्थान दिखाने का यत्न करेंगे । 

ऊपर जो कुछ कहा है उससे स्पष्ठ है कि उत्तरवर्ती किसी घारा या 

घाराझों को वैदिक घारा का प्रतिहन्दी कहना या समझना भूल है । श्रपने- 

झपने सूल रूप सें हम उनको श्रधिक से अश्रधिक वैदिक धारा का पूरक कह 

सकते हें । 


वैदिक घारा की देन १३६ 


जैसे शरीर के ढाँचे को श्रस्थियाँ बनाती हे, श्रयथवा किसी पुराने 
मकान की नीवो पर नया सकान बनाया जाता है, या किसी देश के पर्वत 
ओर नदियाँ उसके शाइवतिक भोगोलिक रूप को बना देते है, इसी प्रकार 
भारतवर्ष को धामिक, सामाजिक अथवा सास्कृतिक व्यवस्था की भानों 
रूपरेखा का अ्रंकत वेदिक धारा द्वारा हुआ है। उसी रूपरेखा के प्रन्दर 
विभिन्न घाराशों ने समय-समय पर श्रपना-अपना चित्रण फरके, अपना-श्रपता 
रंग भर कर, उसको नया भव्य रूप देने का यत्न किया है। 


वेदिक धारा के साथ उत्तरवर्ती घाराओं का बहुत कुछ ऐसा ही सवन्ध हमें 
प्रतीत होता है, जैसा कि क्रमश आगे हम स्पप्ट करेंगे । 

खेती की मेडो की तरह हमारे जीवन की व्यवस्थाओं और मर्यादाओ का 
आधार बहुत कुछ वंदिक धारा पर है, इस वात को हम जीवन के विभिन्न क्षेत्रो 
को लेकर दिखला सकते हँ। सबसे पहले हम धामिक क्षेत्र को ही लेते हे-- 

धामिक क्षेत्र 

धामिक क्षेत्र का विस्तार बहुत वडा है, क्योकि धर्म” शब्द का श्रर्थ श्रत्यन्त 
व्यापक है। 

सामान्य रूप से धर्म में आचार-विचार, दोनों का समिश्रण समझा जाता 
है। जहाँ तक विचार का सबन्ध है, उसको भी दो भागों में बाँदा जा सकता 


है, नैतिक विचार और उनके श्राधारभूत दार्शनिक विचार । परिच्छेद ६ और 
८ में हम दोनो प्रकार के विचारों पर पर्याप्त प्रकाश डाल चुके हे । 


नेतिक तथा दाशंनिक विचार 


वैदिक घारा फी दार्शनिक भूमिका (परिच्छेद ६) को दिखाते हुए हमने 
कहा है कि यद्यपि आपाततः वैदिक देवता अपनी-अपनी स्वतन्त्र या पृथक सत्ता 
रखते हुए प्रतीत होते है, तो भी वैदिक मन्‍्त्रो के गम्भीर अ्रध्ययन से उन देवता- 
श्रो के पीछे रहने वाली उनकी मौलिक शआराध्यात्मिक एकता स्पष्ट दिसायी देती 
है। इसी वात को निरक्‍्तकार यास्‍्क ने अपने बब्दो में इस प्रकार कहा है: 
/माहाभाग्याहेवताया एक आबात्मा 
बहुघा स्तूयते ।” (निरुक्‍्त ७।४) 
अर्वातू, देवता वास्तव में एक ही है। उसी एक देवता की, अपने माहा- 
भाग्य या माहात्म्य के कारण तत्तददेवता के भेद को लेकर, अनेक प्रकार से स्तुति 
की जाती है । 


१४२ भारतीय सस्कृति का विकास 


स्पष्ठत मनुष्य के जीवन की देख-माल में उससे कही अ्रधिक ध्यान देने की 
ग्रावरयकता है। यही तो श्रधिकतर सस्कारो का श्रभिप्राय है।' 


विधि-्यूवंक या अविधि-पूर्वक, समझ कर या विना समझे, श्राज भी हमारे 
घरो में भ्रधिकतर वेदिक सस्कार मनाये जाते हें। उनकी सहस्नों वर्षों की 
परम्परा आज भी चल रही है, भारत के किसी एक या दो प्रान्तों में नही, 
किन्तु समस्त भारत में । यह साधारण वात नही है। वेदिक घारा की यह देन, 
जो भारत-जैसे विजश्ञाल देश को एक ग्रन्यन में बाँघे हुए है, कितनी बडी है 
कितनी अत है ' 


. विवाह संस्कार 


सस्कारो में सबसे प्रधान स्थान विवाह-सस्कार का है। उसका सारा ढाँचा 
समस्त भारत में वैदिक घारा के ही आधार पर है। वही सहस्नो वर्षों से भाने 
वाली पद्धति आज भी चल रही है। पाणि्रहण, वह्नि-प्रदक्षिणा, सप्तपदी, 
लाजा-होम श्रादि के वही पुराने पवित्र वेद-मन्त्र, समझ कर या विना समझे, 
पर श्रद्धा के साथ, श्राज भी समस्त भारत में उसी तरह पढे जाते हैँ, जैसे सहस्नो 
वर्षों पहले पढे जाते थे। 
जीवन के इस गम्भीरतम अवसर पर वध्‌ का पाणिग्रहण करते हुए आज 
मी वर कहता है -- 
गृस्णासि ते सोभगत्वाय हस्त 
सया पत्या जरदष्टियेयासः । 
भगो प्र्यमा सविता पुरन्धि- 
मंहां त्वाडुर्गाहपत्याय.. देवाः ॥॥ 
(ऋग्‌० १०॥८५)३६) 
अर्थात्‌, 
सौभाग्य की समृद्धि के लिए में तुम्हारे हाथ को पकडता हें, 
जिससे हम दोतों पूर्णायुष्य को प्राप्त कर सकें ! 
भग, श्रयेमा, और दानशील सवितृ-देवता- 
इन्ही देवताशो ने प्रसाद-रूप में तुम्हें 
गृहस्थ-घर्म के पालन के लिए मुझे दिया है ॥। 
आज ०-०0-०५-0--9--०---०-७-0----0---0७-0---०0--७-६-००--०---०--७-००--०---०-०--०००-०००-०+-०-०-६०-..३-०५-०-०२- 
१. तु० “विदिकेः कर्ममि. पुण्यैनिषेकाविद्िजन्मनाम्‌ । कार्यः शरीरसंस्कार. 
पावन प्रेत्य चेह घ॥ गार्महोमिर्जातकर्मंचीडसौझजीनिवन्धनैः । वैजिक 
गाभिक॑ चैनो द्विजालामपमृज्यते (” (मनुस्मृति २२६-२७) 


वैदिक घारा की देन श्ड३ 


झाज भी वर-वघू एक-दूसरे से प्रतिज्ञा कराते हे -- 


सम वब्रते ते हृदय दघामि 
सम चित्तमनु चित ते शस्तु । 
सम वाचसेकमना जुषस्व 
प्रजापतिष्द्वा नियुनकतु मह्यम्‌ ॥ 
(पारस्कर-गृह्मयसूत्र १॥८) 
अर्थात्‌ 
तुम्हारा हृदय मेरे ब्रत के अनुकूल हो ! 
तुम्हारा चित्त मेरे चित्त के अनुकूल हो ! 
मेरे कथन को तुम प्रेम से एक-मन होकर सुनो ! 
भगवान्‌ प्रजापति तुमको मुझमें युक्त या अनुरक्त करें । 
यदेतद्‌ हृदय त्व तदस्तु हृदय मम । 
यदिदं हृदयं मम तदस्तु हृदय तव ॥ 
(मन्त्रत्नाह्मण १॥३।६) 
अर्थात्‌, 
यह जो तुम्हारा हृदय है वह मेरा हृदय हो जाए ! 
यह जो मेरा हृदय है वह तुम्हारा हृदय हो जाए ! 
वैदिक विवाह-सस्कार कई प्रकार से अ्रपती विशेषता रखता है। उसमें 
वर-वधू की पारस्परिक प्रतिज्ञाओ से यह तो स्पप्ट ही है कि दोनो वर-वघू में 
अपने नवीन जीवन के महान्‌ उत्तर-दायित्व को समझने ओर उठाने की योग्यता 
होनी चाहिए। इसलिए वास्तव में वैदिक विवाह-संस्कार वच्चो का तो हो ही 
नहीं सकता । 
वेवाहिक जीवन की सफलता के लिए जिन वातो को आवश्यकता है उन 
सबका बडा हृदयाकर्षक वर्णन सप्तपदी के मन्‍्त्रों में' आ जाता है। सप्तपदी 
में बर वधू से क्रमश. कहता है कि प्रिये! हमारे वेवाहिक जीवन के 
लक्ष्य होगे --(१) अ्न्नादि आवश्यक सामग्री, (२) वल, (३) आधिक संपत्ति, 
*0->००७०--०-०-०--५०-७०-०-०--७-०७-७-०-०-०----३०--२--०+-+-७---०--७०--०--७--०---०- ४0.-0-0.--9..--0ल्‍--4---०--७-०-७---०-- 
९. देखिए ---इपे एकपदी भद। सा मामनुदश्बता भव । विष्णुस्त्वाचयतु 
पुत्नान्‌ विन्दावहै बहुन्‌ु ! ते सन्तु जरदष्ठयः ॥१॥ ऊर्जे द्विपदी भव० 
ध२७ राषयस्पोषाय त्रिपदी भव० 0३॥ सयोगवाय चतुप्पदी भव० धडत 
प्रजान्यः पन्‍्चपदी भव० 0श। ऋतुन्यः पदपदो भव० ॥६॥ सखे 
सप्तपदों भव० शा (पारस्कर-पृद्यसूत्र १८) ' 


भारतीय तस्कृति फा विकास 


॥ मन प्रसाद, (५) सनन्‍्तान-पालन, (६) दीर्घायुप्य, और (७) 
परस्पर »मीं। 
सफल गृहस्थ-जीवन का इससे अ्रधिक सुन्दर चित्रण नहीं हो सकता । 
वैदिक विवाह-सस्कार के प्रधान-होम में कई प्रकार की श्राहुतियाँ दी जाती 
हैं। उनमें राष्ट्रभव्‌ (१२ आहुतियाँ), जया-होम (१३ आहुत्तियाँ), भौर श्रम्या- 
तान-होम (१८ आहुतियाँ) नामक श्राहुतियों का वडा महत्त्व हैं। 
राष्ट्रभुद्‌ श्राहुतियों द्वारा प्रार्थना की जाती है कि सारे व्यकत्त जगत्‌ की 
विभूतियाँ हमारे राष्ट्र की ज्ञान-सपत्ति (#>न्नह्म) और वल-सपत्ति (८८क्षत्र) 
को बढ़ाने में हमारी सहायक हो ! ' 
जया-होम के मत्त्रों में, विभिन्न मानसिक झादि शक्तियों और सपत्तियों के 
वर्णन के साथ, अन्त में कहा गया है कि परमात्मा जीवन-सग्राम मे उसी को 
विजय-प्रदान करते है, जो श्रपनी शक्तियों को पूर्णतया विकसित करता है । 
ऐसे पुरुष के सम्मुख सब कोई विनय का प्रदर्शन करते हें।' 
झम्यातान- (-एक प्रकार का युद्ध-गीत)-होस द्वारा प्रा्थेना की जाती है 
कि इस विद्व-प्रपण्न् में सृष्टि के विभिन्न विभागों को नियम में रखने वाली 
देवी शक्तियाँ हमारी सहायक हो, जिससे हम मनुप्य-जीवन में सब प्रकार से 
शक्ति-सपन्न होकर सफलता को प्राप्त कर सके * 
यह है वेदिक विवाह के स्वरूप का कुछ दिव्वर्शन । 
इसके अनुसार विवाह विषयोपभोग फे भ्रसयत जीवन का ध्रारम्भ 
नहीं है। वह तो, वास्तव से, भृहस्थ-जीवन फे पूर्ण उत्तर-दायित्व को 
समझने वाले वस्पती के लिए, जीवन-सघर्ष में और राष्ट्र को सेवा में प्रवृत्त 
शोर प्रविष्ट होने का एक महान्‌ प्रतीक है। 
वेदिक सस्‍्कारो कही उत्कृष्ट श्राव्श-वृष्टि का यह फेबल एक उदा- 


/ 
*ं । इसी | को हम वेदिक घारा की एफ महान्‌ देन 
श .नुष्य श्रथों में सनुष्य बनाने का घित्तान भ्रौर 
5 इबई 
हे : 5 टन: ++०-+०-०-०---९--०-:८०--०--९०--०- 
तइद णु० १८१३८) 
हि पुतनाजयेषु । त्त “मल- 
४ (पारस्करनग 


आगे अर के 


वैदिक घारा को देन श्ड५्‌ 


पजञ्च महायज्ञ ह; 


संस्कारों के साथ ही गुद्म-सूत्रों में पञ्च-महायज्ञों का विधान किया गया 
है। सस्कारो के समान ही इनकी परम्परा भी किसी-न-किसी रूप में आज भी 
समस्त भारत में चल रही है। हिन्दुओं के प्रायः समस्त सप्रदायो की इनमें 
भान्‍्यता है। इनका स्वरूप भ्रव भी वहुत-कुछ वैदिक घारा के आधार पर ही 
है । अब भी इनमे वैदिक मन्‍्तो का प्रयोग, कम से कम पाठ-मात्र, किया जाता है। 
पन्‍्च-महायज्ञ है -- 


(१) ब्रह्म-यज्ञ, (२)देव-यज्ञ, (३)पितृ-यज्ञ, (४)भूत-यज्ञ, श्रौर (५) मनुष्य-यज्ञ । 
इनकी विशेष विधियाँ, कर्म-काण्ड के रूप में, गुद्य-सूत्रो आदि में दी हुई हे । 
प्रत्येक द्विज को ये पाँच महायज्ञ प्रतिदिन करने चाहिएँ, ऐसा शास्त्रीय विधान है । 
कर्मकाण्ड की दृष्टि को छोड़कर, इनका सोलिक प्रभिप्राय यही है कि 
प्रत्येक शिक्षित भौर प्रवुद्ध मनुष्य का कर्तव्य है कि वह्‌ समष्टि-दृष्टि शौर 
सर्व-भूत-हित के श्ादक्ों के प्रकाश में हो अपने वेयक्तिक जीवन का निर्वाह 
फरे । उसको ज्ञान झौर विद्या की उन्नति में (+-न्रह्मययज्ञ), विश्व को 
नियन्त्रण में रखने वाली देवी शक्तियों में (+--देवयज्ञ), श्रपने पितु-पितामह 
श्रावि की परम्परा सें (--पितृयज्ञ), प्राणियों के हित में (+-भूतयज्ञ), 
कोर मानव के महत्व तथा मानव-फल्याण में (+-सनुष्ययज्) बराबर 
शझास्था रखनो चाहिए । 
स्पष्टत, अपने इस मौलिक अ्रभिप्राय की दृष्टि से पञ्च-महायज्ञों का व्यक्ति 


और समाज दोनो के लिए बडा महत्त्व है। इस रूप में उनको सार्वकालिक 
तथा सार्वभौम महत्त्व भी प्राप्त: हो जाता है। 


ये आदर्श भारतीय संस्कृति को वैदिक घारा से ही प्राप्त हुए है, यह हमारे 
गये और गौरव का विषय है। 


अग्नि-देवता और पोरोहित्य 


बैंदिक धारा की देन में अ्नि-देवता शौर पुरोहित-प्रधा को हम कभी नहीं 
भल सकते । वंदिक कर्मकाण्ड का मौलिक आ्राघार भ्गिनि देवता है' और उत्त 
कर्म-काप्ड का निरीक्षण श्रववा सचालन पुरोहित के श्रघीन होता था। 
>०0...०..-.०--.०--०--०--०--०--०--०--०--९--०--०--०--०--०--०---०--०---१--९---०--१---०---०---०९-६+०९-१०-००- 
१. तु० “झण्तियें देवानां मुसम्‌” (ऐतरेय-आह्मण ७।१६)। “भरग्विदे देदाना होता! 
(ऐतरेय-प्रह्मण १२८) । भ्रस्निवे योनिर्यज्ञस्प” (शतपथ-क्रा० ३३११३।२८ )। 
“आरती दे सर्वान्यो देवतान्यों जुछृति” (शतपव-ब्रा० ३३१३११) । 
१० 


भारतीय सस्क्ृति फा विकास 


( और मन प्रसाद, (५) सत्तान-पालन, (६) दीर्घायुप्प, और (७) 
परस्पर >»में | 
सफल गृहस्थ-जीवन का इससे अधिक सुन्दर चित्रण नहीं हो सकता । 
वैदिक विवाह-सस्कार के भ्रधान-होम में कई प्रकार की आाहुतियाँ दी जाती 
है। उसमें राष्ट्रभ्द (१२ आहुतियाँ), जया-होस (१३ शभ्राहुतियाँ), और भ्रभ्या- 
तान-होम (१८ भाहुतियाँ) नामक झ्राहुतियों का बडा महत्त्व है। 
राष्ट्रभुव्‌ श्राहुतियो द्वारा प्रार्थना की जाती है कि सारे व्यकत्त जगत की 
विभूतियाँ हमारे राष्ट्र की ज्ञान-सपत्ति (>>क्रह्म) और बल-सपत्ति (८लक्षत्र) 
को बढाने में हमारी सहायक हो !' 
जया-होम के मन्‍्त्रो में, विभिन्न मानसिक आ्रादि शक्तियो और सपत्तियों के 
वर्णन के साथ, अन्त में कहा गया है कि परमात्मा जीवन-सग्राम में उसी को 
विजय-प्रदान करते है, जो श्रपती शक्तियो को पूर्णतया विकसित करता है ! 
ऐसे पुरुष के सम्मुख सब कोई विनय का प्रदर्शन करते हैं । 
प्रभ्यातान- (+>5"एक प्रकार का युद्ध-गीत)-होम द्वारा प्रार्थना की जाती है 
कि इस विश्व-प्रप”भ्च में सृष्टि के विभिन्न विभागों को नियम में रखने वाली 
देवी शक्तियाँ हमारी सहायक हो, जिससे हम मनुष्य-जीवन में सब प्रकार से 
शक्ति-सपन्न होकर सफलता को प्राप्त कर सकें * 
यह है वेदिक विवाह के स्वरूप का कुछ दिग्वर्शन। 
इसके अनुसार विवाह विषयोपसोग के असयत जीवन का भारम्भ 
नहीं है। वह तो, वास्तव में, गृहस्थ-जीवन के पूर्ण उत्तर-दायित्व फो 
समझने वाले वम्पती फे लिए, जीवन-संघर्ष सें श्लोर राष्ट्र की सेवा में प्रवृत्त 
भर प्रविष्द होने का एक महान्‌ प्रतीक है। 
बेदिक सस्‍्कारो को उत्कृष्ट प्रार्र्श-दृष्टि का यह फ्रेबल एक उदा- 
हरण है।' इसी दृष्टि से इनको हम वैदिक घारा फो एक महान्‌ देन 
समझते हैं। मनुष्य को वास्तविक श्र॒र्थों में सनुष्य बनाने का विज्ञान प्लौर 
रहस्य इन सस्कारों में निहित है। 
१ दे० स न इद ब्रह्म क्षत्रं पातु” (यजु० १८३८) 
२ दे० “प्रजापतिजंयानिद्राय वृष्णे प्रायच्छदुम्नः पुतनाजयेबु । तस्मे विद. समन- 
सन्त सर्वा स्‌ उग्र स इ ह्यो बसूब |” (पारस्कर-गृह्मसूत्र १५) 


हे उपनयन और वेदारम्भ सस्कारो की चर्चा हम आगे ब्रह्मचर्य-प्राश्नम के 
प्रसद्भध में करेंगे। 


0“ आर 





चैदिक घारा को देन श्ड्प्‌ 


पञ्च महायज्ञ ४ 


सस्कारो के साथ ही गृद्य-सूत्रों में पण्च-महायज्ञों का विधान किया गया 
है। सस्कारो के समान ही इनकी परम्परा भी किसी-न-किसी रूप में श्राज भी 
समस्त भारत में चल रही है। हिन्दुओं के प्राय” समस्त सप्रदायो की इनमें 
मान्यता है। इनका स्वरूप भ्रव भी बहुत-कुछ वैदिक घारा के आधार पर ही 
है। अब भी इनमें वेदिक मन्‍्त्रो का प्रयोग, कम से कम पाठ-मात्र, किया जाता है। 
पञुच-महायज्ञ हे -- 


(१) ब्रह्म-यज्ष, (२)देव-यज्ञ, (३)पितृ-यज्ञ, (४)भूत-यज्ञ, और (५) सनुष्य-यत्ञ 
इनकी विशेष विधियाँ, कर्म-काण्ड के रूप में, गृह्य-सूत्रो आ्रादि में दी हुई हे । 
प्रत्येक द्विज को ये पाँच महायज्ञ प्रतिदित करने चाहिएँ, ऐसा शास्त्रीय विधान है । 
कर्मकाण्ड की दृष्दि को छोड़कर, इनका मौलिक प्रभिप्राय यही है कि 
प्रत्येक शिक्षित भ्रौर प्रबुद्ध मनुष्य का फर्तेन्य है कि वहू समष्टि-दृष्टि झौर 
सर्वे-भूत-हित के आादर्शों के प्रकाश में ही भ्रपने वेयक्तिक जीवन का निर्वाह 
फरे। उसफो ज्ञान झौर विद्या की उन्नति में (+-व्रह्मययज्ञ), विश्व को 
नियस्त्रण में रखने वालो देवी शक्तियों में (+>देवयज्ञ), श्रपने पितु-पितामह 
श्रादि फी परम्परा से (+पितृयज्ञ), प्राणियों फे हित में (>>भूतयज्ञ), 
झोर मानव के महत्त्व तथा मानव-कल्याण सें (>सनुष्ययज्ञ) वरावर 
झास्था रखनी चाहिए। 
स्पष्टत” अपने इस मौलिक श्रभिप्राय की दृष्टि से पम्च-महायज्ञो का व्यक्ति 


झौर समाज दोनो के लिए बड़ा महत्त्व है। इस रूप में उन्तको सार्वकालिक 
तथा सावंभौम महत्त्व भी प्राप्त: हो जाता है। 


ये आदर्श भारतीय संस्कृति को वैदिक घारा से ही प्राप्त हुए है, यह हमारे 
गये भर गौरव का विषय है। 


अग्नि-देवता और पोरोहित्य 


वैदिक धारा की देन में अग्नि-देवता और पुरोहित-प्रथा को हम कभी नहीं 
भूल सकते । वेदिक कर्मकाण्ड का मौलिक आधार भरग्नि देवता है' भोर उस 
कर्म-काण्ड का निरीक्षण अथवा संचालन पुरोहित के अ्रघीन होता धा। 
«७--०---०--७---०---७--७---०--०---०---०७---०--०--७०--०---०---०---०--०.-०-१--०--०----०--७०---०--७---०--०--०- 
१. तु० “अ्रर्नियें देवानां मुऊम्‌” (ऐतरेय-ब्राह्मण ७१६) “श्रण्नियें देवानां होता 
(ऐतरेय-ब्राह्मण ११२८) ५ अग्निये योनियज्ञस्प/ (शतपथ-आर० ३११।३॥२८ || 
मसशरनो ये सर्वाम्पो देवतान्यों जुछृति/ (छतपय-ब्रा० ३३१३१) । 
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१४६ भारतीय संस्कृति का विकास 


आज भी भारतीय सस्क्ृति की परम्परा में घामिक कर्मकाण्ड में अग्नि का 
प्रमुख स्थान है। वैदिक कर्मकाण्ड में तो श्रग्नि का सर्वोत्कृष्ट महत्त्व है ही, 
तान्त्रिक कर्मकाण्ड में भी अग्नि-होम उतना ही आवश्यक समझा जाने लगा है। 
साधारण से साधारण पूजा में भी अ्रगियारी' का महत्त्व माना जाता है । 

वैदिक काल में पुरोहित-प्रथा का वडा महत्त्व था। आज भी भारत के 
गाँव-गाँव में पुरोहित-प्रया प्रचलित है। उसमें वैदिक समय की न तो वास्त- 
विकता है, न उस समय-जैसा यजमान-पुरोहित का घनिष्ठ सस्नेह्‌ सवन्ध। तो 
भी वह प्रथा श्रभी तक किसी प्रकार जीवित है, यह वेदिक धारा की ही देन है। 


पव॑-त्योहार और देवता-गण 


वर्तमान पौराणिक हिन्दू-धर्म के पर्वे-त्यौहार श्रौर देवता-गण वैदिक घारा से 
वहुत-कुछ भिन्न हो गये हैं। तो भी होली, श्रावणी जैसे त्यौहारों भर पर्वोंका 
आ्राथार स्पष्टतया वैदिक धारा में मिलता है। इसी प्रकार पौराणिक घर्मं के शिव, 
विष्ण और ससूर्य जैसे प्रधान देवताश्रों का श्राधार भी वैदिक घारा में मिलता है। 


ऊपर जो कुछ कहा है उससे वर्तमान भारत के घार्मिक क्षेत्र में वेदिक घारा 
का प्रभाव स्पष्ट है । यह प्रभाव इतना गहरा भौर व्यापक है कि उसकी 
सीमा का निर्वारण करना भी श्रत्यन्त कठित है। वर्तमान हिन्दू-धर्म प्राचीन 
वंदिक घर्मे से वहुत श्रशों में भिन्न है, यह हमने प्रथम परिच्छेद में दिखलाया 
है। ऐसा होन पर भी, उस पर वंदिक धारा के श्त्यन्त व्यापक प्रभाव का पाया 
जाना कुछ कम आश्चर्य की बात नही है। 


सामाजिक व्यवस्था 


सामाजिक व्यवस्था के सबन्ध में वेदिक धारा के प्रभाव और देन को ठीक- 
ठीक समझने के लिए श्रावश्यक है कि पहले व्तमान हिन्दू-समाज की व्यवस्था 
के स्वरूप को समझ लिया जाए ! 


वर्मेमान हिन्दूसमाज की सबसे बडी विशेषता उसका जाति-मेंद और वर्ण- 
मेद है। जाति-भेद से हमारा अभिप्राय हिन्दुसमाज की उन सैकडो विभिन्न 
जातियो या विरादरियों से है जो विवाहादि के व्यवहार में एक-दूसरे से प्रायः 
बिलकुल असबद्ध हेँ। वर्ण-भेद से प्रभिप्राय ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूढ्र, 
न चार भेदों से है। 


वर्ग-मेद और जाति-मेद का परस्पर क्‍या सबन्ध है, यह एक विचारणीय 
प्रशन है। 


वैदिफ धारा की देन १४७ 


सावारणतया लोगो की धारणा है कि वर्ण-मेद और जाति-भ्रेद म॑ कोई 
मौलिक भेद नहीं है। अधिक से अधिक वे जाति-भेद को वर्ण-भेद का ही 
अवान्तर भेद या उपभेद मान लेते हैं। इधर चिरकाल से ब्राह्मणादि वर्णों के 
लिए भी जाति' छब्द का व्यवहार चल पडा है। इस कारण से भी, वर्ण-भेद 
श्रौर जाति-भेद में कोई मौलिक भेद नहीं है, इस धारणा को पुष्टि सिली है। 


>> १ ३७४७ ..2% # ७ 


पाइ्चात्य विद्वानों का भी कुछ ऐसा ही विचार रहा है। उक्त दोनों प्रकार 
के भेदो के लिए वे कास्ट! ( ००४(८८-जाति ) शब्द का प्रयोग करते है। 
उनको देखा-देखी हमारा भारतीय शिक्षित समाज भी जाति-मेद और वर्ण-मेंद 
दोनो को सामान्य रूप से एक प्रकार का जाति-मेद ही समझने लगा है। 


प्राचीन परम्परा के अनुगामी पण्डित लोगो की धारणा है कि मूल में चार 
वर्णों की ही सुष्टि हुई थी, कालान्तर में उन्हीं के भेदों भ्रीर उपभेदो के कारण 
अनेकानेक जातियाँ बन गयी। सनु ने कहा है -- 


ब्राह्मण: क्षत्रियों वेश्यस्त्रयो वर्णा द्विजातयः । 
चतुर्थ एकजातिस्तु शूद्रों नास्ति तु पलन्‍्चमः ॥' 
(मनुस्म्ति ६०४) 
भ्र्यात्‌, ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य, इन तीन वर्णों को द्विजाति समझना 
चाहिए। चौया वर्ण शुद्ध कहलाता है। उसकी गणना हविजातियों में नहीं होती । 
इन चार से अतिरिक्त पञ्चम वर्ण नही है। 
उक्त मत के मान लेने पर यह प्रदन होता है कि ऐसी दक्षा में श्राजजल की 
अनेकानेक जातियाँ कहाँ सेझा गयी ? इसका उत्तर यही दिया जाता है कि 
इन जातियों में से कुछ तो उपर्युक्त चार वर्णों की हो भिन्न-भिन्न शालाएँ हे, 
झौर कुछ की उत्मत्ति चारो वर्गों के परस्पर संकर से हुई हें। भनुस्मृति भ्रादि 
में इसी प्रकार से सागध, चैदेह, श्राभीर, चण्डाल आदि जातियो की उत्पा्त 
बतलायी है ।'* 
दूसरा मत झाज-कल के अनेक सुधारकों का है। वे कहते हे-आरम्भ में 


गुण-कर्मानुतार केवल चार वर्ण थे। पीछे से अनेक श्राथिक, सामाजिक तथा 
स्‍स्वानीय आदि कारणों से अनेकानेक जातियाँ वन गयीं । 


*३०००0०-३१-०-०--९७-०-०---७--००००--०--०--५-०-००-३---०---७०-३---१---०--०--०--७-०६-६७--३०-७---७---०--७--९--०-०* 


१. तु० “्वाह्मणोधस्य मुखमासीद्‌ वाहु राजन्यः कृतः। ऊरू तदस्म म्रदैश्यः 
पद्धचा७ शूद्रो श्रजायत ॥ (यजु० ३१॥११) 


२. देशिए--मनुस्मृति का दसरवाँ अध्याय । 


श्ष८ भारतीय संस्कृति का विकास 


उक्त दोनों मत प्रारम्भ में केवल वर्ण-मेंद को मानकर, पीछे से वर्णों में से 
“ ही जातियो की उत्पत्ति मानते हे ) 

पर हमारे सत में वस्तु-स्थिति ऐसी नहीं है। हमारे विचार में सामान्य 
रूप से जाति-मेद का वर्णे-न्रेंद से कोई मौलिक सवन्ध नहीं है। जाति-भेद का 
फारण वर्ण-सकरता बहुत ही कम, प्राय नही, है। वास्तविक कारण आ्िक, 
सामाजिक तथा स्थानीय हो सकते हैँ। मनुष्य-जाति-मेद से भी उनका सवच्च 
हो सकता है। बहुत भ्रशो में पनेकानेक जातियाँ वर्ण-विमाग से पुर्व की भी 
हो सकती हे । इसलिए जातियों को वर्णों का विक्वत या परिवर्तित रूप मे 
मान कर, यही कहना ठीक प्रतीत होता है कि अनेकानेक कारणों से स्वतन्त्रतया 
सिद्ध भौर कई श्रशों में वर्ण-व्यवस्था से पूर्वव्ती जातियों पर बाहरी वर्ण-व्यवस्था 
का आरोप किया गया है।' 


यह ध्यान देने योग्य बात है कि यजु-संहिता में ही जहाँ एक भोर' ब्राह्मण 
झ्ादि चार वर्णों की विश पुरुष से उत्पत्ति का वर्णन किया गया है, वहाँ दूसरी 
झोर' सूत, रथकार, मागध, चममेकार, मणिकार, गोपाल, चाडाल श्रादि जातियों 
का भी वर्णन है। 

'शूद्र' कहलाने वाली जातियो को देखिए। उनके लिए जाति-मेद तो वास्त- 
विक है। वे 'शूद्र' हे, इसकों न तो वे कहती है, न जानती ही है। वास्तव में 
शूद्र! शब्द उनकी बोली या भाषा में कोई स्थान नहीं रखता। स्पष्टतया शूद्रा 
शब्द उनके ऊपर इसी तरह शास्त्रीय पण्डितो द्वारा लादा' जाता रहा है, जेसे 
जेटिव' शब्द का समारोप हमारे ऊपर विदेशी शासक किया करते थे। हिन्दू- 
समाज में अब भी अनेकानेक ऐसी जातियाँ हे जिनके विषय में एक-मत से यह्‌ 
नहीं कहा जा सकता कि उनका किस वर्ण से सबन्ध है। 

उपर्युक्त कारणों से हमें तो ऐसा ही प्रतीत होता है कि हसारे समाज में 
वर्ण-मेद और जाति-भेद का जो इन्द्रात्मक द्वविष्य दीखता है उसको हम वैदिक 
और वेदिकेतर घाराओो के साहाय्य के बिना नहीं समझ सकते। जैसा प्रथम 
परिच्छेद में हम कह चुके हे, वर्तमान हिन्दू-समाज की उक्त दोनो प्रवृत्तियों में 
से वर्ण-मेंद का संबन्ध स्पष्ठत्या वैदिक परम्परा से हैं, परन्छु जाति-मेद की 
>0--०--५--०---०---०---०--.०---०--०---०--०--०--०७---०--७---०---०--०----०--०--०---०-००--५०-००--०--०--०-००-७»/ 

१. इस विषय के विद्येषप विचार के लिए इसी ग्रन्थ के छ्वितीय परिशिष्ट 

के (थ) पअंश को देखिए ॥ 

२ देखिए--पजु० ३११११॥ 

३ देखिए--पमु० ३०४, ६, ७; ११, १५५ २१। 


बंदिक धारा फी देच १४६ 


मौलिक प्रवृत्ति को समझने के लिए हम वेदिकेतर या प्राग्वैदिक परम्परा का ही 
आश्रय लेना पडेंगा। 


चातुर्वेण्ये-व्यवस्था 


वर्तमान हिन्दू-समाज में पाये जाने वाले जाति-मेद का मौलिक कारण जो 
भी हो, इसमें सन्देह नहीं कि उसमें चातुवेष्यं-व्यवस्था के रूप में पाये जाने 
वाले वर्ण-मेद का संवन्ध परम्परया वेदिक घारा से ही है। 

पिछले परिच्छेदो में वर्ण-विभाग की प्रवृत्ति के प्रारम्भ के विषय में भौर चारो 
वर्णों में परस्पर घनिष्ठ अद्भाजि-भाव के आदर्श-सवन्ध के विपय में हम कह चुके हे । 

हमने यह भी दिखलाया है कि वैदिक घारा की तृतीय श्रवस्था में, जिसको 
हमने वैदिक धारा के उत्कर्ष का मव्याह्न-काल कहा है, तात्कालिक परिस्थितियो 
के कारण रूढि-मूलक वर्ण-व्यवस्था का प्रारम्भ हो गया था। 

धीरे-धीरे राजनीतिक स्थिति के शञान्त और स्थिर हो जाने पर, और साथ 
ही वैदिक कर्मे-काण्ड के श्रति जटिल हो जाने पर, रूढि-मूलक वर्ण-विभाग की 
प्रवृत्ति को श्रधिकाधिक प्रोत्साहन और शअ्रनुकूल वातावरण मिला । 

ऐसी परिस्थित्ति में वर्ण-विभाग की प्रवृत्ति में ऋ्रशः श्रधिकाधिक रूढि- 
मूलकता का आना, न केवल अपने हस्तगत स्वार्थों और महत्त्व की रक्षा की सहज 
प्रवृत्ति के कारण, श्रपितु तात्कालिक समाज के लिए श्रनेक प्रकार की सुविधा के 
कारण भी, बिलकुल स्वाभाविक था। 

उस समय की परिस्थिति में उस पर्ण-व्यवस्था से श्रनेक लाभ भी थे; जैसे-- 

प्रथम तो, राष्ट्र में श्रनेकानेक् वर्गों या जाति-सदृश भेंदो में बेंटी हुई जनता 
को अ्रज्भाज्ि-भावना से युक्‍त फेवल चार वर्णों में वर्गीकृत करना; 

दूसरे, उक्त वर्ण-व्यवस्था के प्रयमत. श्राजीविका-मूलक होने से, जनता में 
झाधिक संघर्ष श्र प्रतिस्पर्धा को श्रवसर न देना, 


तीप्तरे, राप्ट्र की समुन्नति श्ौर रक्षा के लिए श्रावश्यक अड्ो में विशेषज्ञता 
की प्रवृत्ति को प्रोत्साहन देना, और तदनुकूल वातावरण को उत्पन्न करना । 
किसी राष्ट्र को सर्वतोमुखी उन्नति के लिए उक्त वातों का कितना अधिक 
महत्व है, यह कहने की वात नही है। निम्न-निर्दिष्ट बेदिक प्रार्थना में यही 
राष्ट्रीय भावना प्रतिध्चनित हो रही है -- 
श्रा ब्रह्मन्‌ ब्राह्मणों भ्रह्मवर्चत्ती जायताम्‌ । 
श्रा राप्ट्रे राजन्यः शूर इपब्योपतिव्यादी 
भहारयो जायताम्‌ ॥ 


१५० भारतीय सस्कृति का विकास 


वोस्श्ी धेनुरवोढानड्वानाशुः सप्ति. पुरन्धिर्योषा 
जिण्णू रथेष्ठा' सभेयो युवास्य 
पजमानस्य वीरो जायताम्‌ । 
निकासे निकासे न. पर्जन्यो वर्षतु । 
फलवत्यो न श्रोषधय. पच्यन्ताम्‌ । 
योगक्षेमों नः कल्पताम्‌ ॥ (यजु० २२॥२२) 
श्र्थात्‌, 
भगवन्‌ हमारे राष्ट्र में-- 
वेदाध्ययन-शील ब्राह्मण उत्पन्न हो | 
शूर, शस्त्रास्त्र-विद्या में दक्ष, शवु-सहारक 
झौर महारथी क्षत्रिय श्रधिकाधिक उत्पन्न हो ! 
दुग्ध देने वाली गौएँ, भारवाही परुष्ट बेल 
झौर शीघ्रगामी घोडे पाये जाएँ 
सर्वे-गुण-सपन्न सुशील सुन्दर स्त्रियाँ हो | 
यजमानो के पुत्र विजय-शील, युद्धार्थ सन्नद्ध, 
समय, समर्थ श्रौर वीर हो ! 
हमारी आ्रावदयकता के अनुसार मेह वरसा करे 
श्र॒ञ|्ष की खेती से हमें यथासमय प्रभूत श्रन्न प्राप्त हो ! 
हमारा योग-क्षेम हो ! 
वर्ण-व्यवस्था आगे चलकर कितनी ही जीणं-शीर्ण भ्रथवा विक्त क्यो न हो 
गयी हो, इस समय तक वह श्रपने स्वर्ण-युग में थी। तभी तो उस थुग में चारो 
वर्णो में परस्पर वह ममत्व-भावना विद्यमान थी जिसका हम पिछले परिच्छेद में 
उल्लेख कर चुके हे । उसी युग में यजमान-पुरोहित का अथवा गुरु-अन्तेवासी का 
वह अलौकिक मधुर स्नेह-सबन्ध सभव था, जिसका वर्णन प्राचीन साहित्य में 
श्रनेकत्ष मिलता है, पर श्राज के कृत्रिम सघर्ष के वातावरण में जिस की कल्पना 
भी करना हमारे लिए कठिन है। 


उसी समय के वर्ण-व्यवस्था-विषयक झ्रादर्श-वाद को लेकर तत्तद्‌ वर्णो के 
विषय में महान्‌ उदात्त विचार और प्रशसा-वाद प्राचीन साहित्य में पाये जाते है ।' 
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१. देखिए---/एतस्मिन्नार्यावर्त निवासे ये ब्लाह्मणा कुम्भीधान्या श्रलोलुपा 
भ्रगृह्ममाणकारणा* किड्त्तवन्तरेण कस्माश्चिव्‌ विद्याया: पारंगतास्तत्र भवन्तः 
शिष्टा:” (महाभाष्य ६३१०६) । तथा, “यवृच्छुया चोपपन्न स्वगेंद्ारसपा- 
वृतम्‌ । सुक्तिनः क्षत्रिया. पार्थ लभन्‍्ते युद्धमीवृशम्‌ ॥” (गीता २३२) । । 


घैंदिक घारा की देत २५१ 


पर “प्रभुता पाय काहि सद नाहों” इस उक्ति के अनुसार, समाज में विशेष 
महत्त्व और गोरव को पाने वाले वर्ग वरावर कतेंव्य-मावना और न्यांय्य-बुद्धि से 
ही काम करते रहें, यह नही हो सकता। इसलिए उक्त स्थिति आगे चलकर 
बिगड़े बिना नहीं रह सकती थी। 

अपनी प्रारस्सिक अश्रवस्था में वर्ण-व्यवस्था में फाफी लचीलापन था। 

एक वर्ण से दूसरे वर्ण में श्राना-जाना श्रसंभव नहों था ।' शअ्रनिर्त्ात-पितुक 

सत्यकाम  श्रोर संत्यवती-सुत छृष्णहपायल व्यास को भी उन दिनों समाज में 

श्रत्यन्त संमानित पद सिल सकता था। वास्तव में इसी लचीलेपन में उस 

समय को वर्ण-व्यवस्था की वास्तविकता श्रौर दृढ़ता निहित थी | 

परन्तु धीरे-धीरे वह लचीलापन सप्ट होने लगा भ्रौर वर्ण-व्यवस्था में अधि- 
काधिक कृत्रिमता और कट्टरपना आने लगा। 


प्राय: यही ससय था जब कि वर्ण! के स्थान में जाति दाव्द का व्यवहार 
प्रारम्भ हुआ होगा। हमें श्रभी तक बेदिक संहिताओं में जाति! शाब्द नहीं 
मित्रा है। 

ब्राह्मण-पन्थों में भी शतपथ-नक्राह्मण (१।८३।६) के एक सदिग्ध स्थल को 

छोडकर 'वर्ण' के अथे में प्रयुकत्त जाति' शब्द हमको नही मिला है। 

वेदिक धारा के ह्वास में वर्ण-व्यवस्था की उबत ऋृत्रिमता का कहाँ तक हाथ 

था, इसका विचार हम अगले परिच्छेद में करेंगे । यहाँ तो हमें यही दिखलाना 
है कि हमारे समाज मे प्रचलित वर्ण-व्यवस्था, चाहे वह अच्छी है या दोप-यूर्ण, 
परम्परया चहुत-कुछ वंदिकघारा की ही देन है। 

एतिहासिक दृष्टि से हम उसकी नितरां उपेक्षा नहों कर सकते । उसके 

साथ भाद्शों श्रौर इतिहास का सम्बन्ध रहा हैँ । भारतवर्ष के सतत-परिवर्तन-शील 
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१. इतिहास-पुराण मे सैकड़ो उदाहरण वर्ण-परिवर्तन के दिये हुए मिलते है । योत्रों 
तक ने श्रपत्ता वर्ण बदल डाला। इस सम्बन्ध मे भागवत (९१२,३,२१) ; 
महाभारत, श्रादिपर्व (१३७१४); हरिवंशपुराण. (११६५६); 
महाभारत, चनपर्व (२१२११-१२); महाभारत, शल्यपर्व (४०१-११ )५ 
आदि आदि देखिए । 

२. देखिए---सत्यकामो ह्‌ जावालो जवालां मातरमामस्त्रयांचक्रे ब्रह्मचर्य भचति 
विवत्स्यामि किगोत्रोह्ठमस्मोति धशत सा हैनमुचाच नाहमेतद्वेद त्तात 
यद्गोत्रस्त्ममसि । वहृहं चरन्तो परिचारिणों योवने त्वामलने । साहमेतन्त 
वेद यद्योत्रस्त्वमसि........ (छान्दोग्योपनिपद्‌ ४४।१-२) । 


१५२ भारतोय संस्कृति का घिकास 


लम्बे इतिहास में उसने श्रच्छा-बुरा वोनों प्रकार का प्रभाव विखलाया हैं। उमके 
प्रारम्भ, स्वरूप और क्रमिक विकास को वंदिक घारा के श्रष्ययन के विना हम 
नहीं समझ सकते । 


निशचय ही घोर कृत्रिमता के अ्रपने वर्तमान रूप में वह श्रागे नहीं 
चल सकती । किसी व्यवस्था फे रूप में वह पहले ही मर चुकी है। 
उसमें न तो प्रब कोई वास्तविकता है, न कोई झ्ादशशवाद । श्राज उसके 
रूप में यदि एक श्रोर सिध्या श्रभिसान है, तो वूसरी ओर घोर श्रपमान झोौर 
झात्मललाति ) जीवन फे संघर्ष में उसका कोई वास्तविक योग-दान भी 
नहीं है । 
हमारा कतंव्य है कि राष्ट्र के पुर्तनिर्माण में पूर्वोक्त वैदिक आदर्शों से 
प्रेरित] वास्तविक वर्ण-व्यवस्था के सिद्धान्त से काम लें, जिससे देश के प्रत्येक 
व्यक्ति को अपनी स्वाभाविक उदात्त प्रवृत्तियों के श्राधार पर पूर्ण विकास 
का शभ्वसर प्राप्त हो सके । यह तो प्रत्येक अवस्था में परम आवश्यक है कि 
वर्तमान कृत्रिम वर्ण-व्यवस्था (जो वास्तव में भ्रव्यवस्था ही है) के वाम पर 
न तो किसी के विकास में बाघा डाली जाए, न मिथ्या श्रभिमान के कारण 
किसी को तुच्छ समझा जाए, श्रौर न उसके कारण हमारे चरित्र में “अच्तः- 
शाक्ता] बहिशशेवा.” के श्रनुसोर किसी प्रकार का मानसिक पाषण्ड, छुम्म या 
हेघी-माव हो। 
ऊपर] हमने “वैदिक श्रादर्शों से प्रेरित वास्तविक वर्ण-व्यवस्था' का उल्लेख 
किया है। इसका श्रसिप्राय यही है कि उसका मौलिक झाधघार भानवता फे 
सम्मान और गौरव फी भावना पर होना चाहिए। मनुष्य का स्थान दृश्य 
जगत्‌ के समस्त प्राणियों से ऊँचा है। वैदिक मन्‍्त्रो आदि में भ्रनेकत्र मानवता 
के गौरव की चर्चा है।' वेद में वर्णों के स्वरूप को विराट पुरुष के श्रज्ञो से 
झालकारिक उत्पत्ति के रूप में बतलाया गया है, यह हम ऊपर दिखला चुके 
है । उस विराट पुरुष की प्रति-मूत्ति मानव के रूप में ही बतलायी जा सकती 
है। इसलिए मनुष्य मनुष्य है, इसी में उसका श्रद्वितीय महत्त्व निहित है। 
इसीलिए वास्तविक वर्ण-व्यवस्था का तात्पर्य मानवता के गौरव की भावना को 
पुष्ट करने में ही हो सकता है, व कि उसके प्रति किसी प्रकार की हीन-भावना 
के प्रसार में। 


«»0.--०-.-०--०---०---०---०---०---०--०--७---७--०--७--०७---०---०--०---०---०--०--०--०--०--०---२---२९--०--२९--१- 


१. देखिए--“झहमस्मि सहमान उत्तरो नाम भूस्याम्‌” (अथ्व० १२।१।४४) । 
“यज्ञा विश्वस्थ भूतस्याहमस्मि यश्यस्तसमः” (अथवें० $#5३) । “पुरुषों वे 
प्रजापतेनेंदिष्ठम्‌” (शतपथ-न्ना० २।५।१॥१) । 
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उपर्युक्त दृष्टि; से वास्तविक वर्ण-व्यवस्था में नीच-ऊँच की भावना के लिए 
कोई स्थान हो ही नहीं सकता । पर चिरकाल से हमारी कृत्रिम वर्णे-व्यवस्था 
ने इसी भावना को पुष्ट किया है और मानवता के-गौरव की भावना के कुचलतने 
में ही अपनी कृतकृत्यता दिखलायी है ! 

वेदिक (अ्रथवा वैज्ञानिक) वर्ण-व्यवस्था मानवता के समान और उसके 
अवाधित विकास के सिद्धान्त पर आश्चित है। उसकी दृष्टि में त्राह्मण, क्षत्रिय, 
वैश्य” श्रौर 'शूद्र इन रूढ अ्रतएवं निर्जीव और निष्प्राण शब्दों फा कोई विशेष 
महत्व नही है। महत्व है केवल उनके वास्तविक श्रभिप्रायो का और मौलिक 
आाद्शों का। 


इसी अर्थ में वर्ण-व्यवस्था का सिद्धान्त वैदिक घारा की वास्तविक देन कही 
जा सकती है। 


चातुराश्रस्य-व्यवस्था 


चातुर्वेर्ण्य-व्यवस्था के समान ही चातुराश्नम्य-व्यवस्था का भी प्रारम्भ वैदिक 
धारा से हुआ है, ऐसा कथन प्राय' हमारे प्राचीव धर्मशास्त्र श्रादि के साहित्य में 
मिलता है। इस विषय में विशेष विचार हम झ्ौपनिषद घारा के प्रसग में 
करेंगे । पिछले परिच्छेद में हमने कहा है कि कम से कम मन्त्र-काल में चारों 
आराश्रमो की व्यवस्था का प्रारम्भ नही हुआ था। उस प्रसद्भ में हमने ब्रह्मचयें 
श्ौर गृहस्थ इन दो आाश्रमो के सब॒न्ध में वेद-मन्त्रों के उत्कृष्ट और भव्य विचारों 
को भी दिखलाया है। 


वास्तव में उबत दोनो ग्राश्नमो के उत्कृष्ट झ्रादश-वाद को हम वंदिक धारा 
की वहु-मूल्य भ्रौर भ्रद्भुत देव कह सकते हे । 


ब्रह्मचये-आश्रन्त 


ब्रह्मचय की महिमा का वडा हृदय-स्पर्शी वर्णन श्रयर्वंबेद के एक पूरे सूक्‍त 
(११५) में दिया गया है, यह हम पिछले परिच्छेद में वतला चुके है । 

ब्रह्मचयं [का प्रारम्भ उपनयन तथा वेदारमस्भ सस्कारो से होता था। उप- 
नयन के समय वालक प्रतिज्ञा करता है -- 


झग्ते क्तपते प्र्त चरिष्यामि तत्ते प्रव्नवीमि तच्छकेयम्‌ । 
तेनध्यासम्‌ । इदमहमनृतात्सत्यमुपैसि ॥। (मन्न्-आ्राह्मण १॥६।९६) 

भर्थात्‌, है ब्रतपते अग्नि-देव ! में श्रनृत श्रथवा शब्रज्ञान से सत्य श्रथवा प्रकाश 

की झोर चलना चाहता हूँ । झ्राज से यही मेरा व्रत होगा। में इस श्रत को 
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पूर्णया पालन करता हुथ्ला उन्नति के मार्ग पर वरावर श्रग्नसर होता रहें, यही 
मैरी प्रार्थना है। झाप मुझे इस ज्ञत पर वरावर आरूढ रहते का साम्थ्य प्रदान 
करें । 
भिन्न-भिन्न देवी शक्तियों से--वायु, सूर्य श्रौर चल्धमा से--भ्रौर श्नन्त; में 
बताना क्षत्पति' परमात्मा से वह यही प्रार्थना करता है। 
उसी झवसर पर आचार्य उस बालक को श्रपनें सरक्षण में लेता हुआा 
कहता है -- 
सम प्षत्ते ते हृदय दघामि सम चित्तसनु चित्त ते श्रस्तु । 
मस वाचमेकसना जुषस्व वृह॒स्पतिष्ट्वा नियुनक्तु महायम्‌ |॥ 
(पारस्कर-गृह्मसूत्र २२) 
अर्थात्‌, 
मेरे ब्रत में तुम्हारी आस्था हो! 
तुम्हारे विचार मेरे विचार के अनुकूल हो | 
मेरे कथन को तुम एक-मन होकर सुनो ! 
विद्याश्रो के प्रेरक भगवान्‌ तुमको मुझमें श्रनुरक्त करें । 


श्रत्त में आचार्यादे सव मिलकर बालक को आशीर्वाद देते है - 
त्व जीव शरदः शर्तं वर्धमानः 
श्रायुष्मान्‌ तेजस्वी वर्चेस्वी भूयाः ! 
श्र्थात्‌, तुम बराबर उन्नति के मार्ग पर चलते हुए सौ वर्ष की आयु को 
प्राप्त करो । तुम तेजस्‌ श्रौर वर्चस्‌ को प्राप्त करो और पूर्ण श्रायु को प्राप्त 
होगझो ! 
वेदारम्भ के अवसर पर श्राचार्य ब्रह्मादारी को जो उपदेश देता है उसका 
कुछ भ्रद्य यह है -- 
फर्म कुद। दिया सा स्वाप्सी:। श्राचार्याधीतों भवान्यत्रा्र्भा- 
धरणात्‌ । नित्यं युक्‍्ताह्मरविहारवान्‌ विद्योपार्जने च यत्नवान्‌ भव । 
थर्थातू, सदा कर्मशील बनो। दिन में न सोभो । अधर्माचरण को छोड़कर 
झाचाये के अधीन होकर रहो। आहार-विहार में यथोचित नियमों का पालन 
करते हुए, सदा विद्योपार्जन में यत्नशील रहो। 
इस प्रकार ब्रह्मचयें-प्राश्नस में श्रम शौर तपस्या का जीवन व्यतीत करते 
हुए, और प्राचार्य के स्नेह-मूलक अनुशासन में रहते हुए, दत्तचित्त होकर, विद्यो- 
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पार्जन करने का आ्रादर्श रखा गया था ।' गुरु-छिष्य का सबन्ध पिता-पुत्र के 
सवन्ध से भी कही अधिक घतिष्ठ श्रौर स्नेहमय होता था। सहस्ो वर्षो तक 
भारतवर्ष में वैदिक धारा के इस महान्‌ श्रादर्श का अनुसरण किया जाता रहा। 
उसी के परिणाम-स्वरूप भारतवर्ष के अमूल्य और श्रद्चितीय श्राचीत महान्‌ वाद्य मय 
की सृष्टि हुई श्रीर वह बहुत-कुछ आज भी सुरक्षित है। 


देश के सामने झ्राजकल जो अत्यन्त कठित शिक्षा-समस्या घोर-रूप में उप- 
स्थित है उसका एकमात्र समाघान, हमारी समझ में, वेदिक घारा के ब्रह्मच॒य- 
भ्रश्चम के श्रम-तपः-प्रधान पश्रादर्श में निहित है। वह आदर्श आज की परि- 


स्थिति में किस रूप में कार्यान्वित हो सकता है, यह शिक्षा-शास्त्र के विशेषज्ञी 
के विचार का विपय है। 


गृहस्थ-आश्रस 


गृहस्थ-आश्रम के विषय में भी वैदिक धारा के सदेदा या देन के रूप में, जो 


कुछ ऊपर कहा है उसके श्रतिरिक्त, एक-दो और बातो की औ्ोर विशेष ध्यान 
देने की आवश्यकता है। वे ये हे--« 


इधर चिरकाल से हमारा गृहस्थाक्रम भौर वेवाहिक जीवन आदशें-हीव-सा 
रहा है। स्त्री-जाति का पद भी वरावर गिरता गया है। हमारे दाशेनिक 
अन्यो तक में स्त्री को घर की अन्य उपभोग की सामग्री की समानता दी 
गयी है।' स्त्री के विपय में श्रनेक प्रकार के दुर्वेचनो से हमारे इधर के ग्रन्ध 
भर-पूर है। 

इस विषय में यह स्पष्ट कर देने की आवश्यकता है कि वेदिक घारा का 
सदेश इस सबन्ध में बिल्कुल इसके विपरीत है। पिछले परिच्छेद में दिखाये 
गये विवाह-सवन्धी मन्‍्त्रों से यह वात अच्छी तरह स्पप्ट हो जाती है। इसी 
सवन्ध में निम्न-लिखित वचनो को भी देखिए -- 

जायेदस्तम्‌ ॥ (ऋगू० ३॥५३॥४) 
अर्थात्‌, पत्नी ही घर को बनाती है, या उसका सर्वस्व होती है। 
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१. तु० “य झातृणत्त्यवितवेन फर्णावदुःरवं कुदवेन्तमृतं संप्रयच्छन्‌ । तें 
मन्येत पितरं मातरं च तस्में न दुद्वेत्ततमच्चनाहु ॥” (निरक्‍्त २॥४) 


२. देखिए---मानतत्मापि संतापत्य प्रतीकाराय भनोज्नस्त्रीपानमोजनविलेपन- 


वस्त्रालंकारादिविपयसंप्राप्तिर्णयः सुकरः // (सारयतत्वकौमुदी १) 


२१५४६ भारतीय सस्कृति का विकास 


भ्र्षों था एप प्रात्मनों पज्जाया।- 
सावज्जायों न, विच्कते 'प्रसर्यों हि तावख़ूबति | 
(शतपयत्राह्मण ५।२॥९१०) 


पर्थातू, सपी ;पुझण का श्रर्मे-भाग होती है। इस लिए जब तक पुरुष स्मरी 
फा नहीं पाता ऐ, तब तक उसमें पूर्णता नहीं झ्रात्ी । 
पुरुषों जायां वित््वा फृत्स्ततरमिवात्मान सनन्‍्यते । 
(ऐतरेयारण्यक १॥३।५४) 


श्र्यात्‌, स्त्री को बिना पुरुष के व्यक्तित्व में अवूरापन रहता है। पत्नी को 
पाकर ही उसमें पूर्णता श्राती है। 


वैदिक कर्मकाण्ड |के ,सपादन के लिए पति-पत्नी दोनों का साथ होना झाव- 


इयक समझा |जाता था। वास्तव में पत्नी शब्द का श्रर्थ ही यह है कि जो 


पति के साथ में यज्ञो का सपादन करे ।* 

ससक्षत भाषा का नियम है कि कई शब्दों के इन्द्र समास में अभ्यहित (जो 
अ्रधिक मान्य हो) वाची झज्द पहले रहता है ।' “भाता-पितरौ” में 'माता' शब्द 
इसीलिए पहले श्राता है। यही कारण है जिससे आ्राजकल भी हम 'राधाक्ृष्ण', 
सीताराम', गौरीशकर' श्रादि समस्त शब्दों में 'राघा आदि शब्दों को पहले 
रखते हे । 

भभिष्राय यह है कि वेदिक घारा के अनुसार स्त्रीका पद एक प्रकार से 
पुरुष से ,भी ऊचा माना जाता था ।१ वह भावना श्रव भी अनेक रूपों में हमारे 
साहित्य भर भाषा में सुरक्षित है। 
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१. देखिए---“पत्यु्नों यज्ञसंयोगे” (पाणिनि-सूत्र ४४१३३) । 

२. देखिए--“प्रम्यहित 'व॒ पुर्व॑ निपततीति पक्‍्तव्पम्‌ । मातापितरों ।” 
(पाणिसि-सुञ्न २२३४ पर वात्तिक) । 

। बैदिक-काल में स्त्री का पद भझ्ाज-कल की अपेक्षा कही ऊँचा था, इसके प्रमाण 
पिछले काल के घमंशास्त्र के ग्रन्थों में भी मिलते हे। उदाहरणार्थ, 
स्मृतिचन्द्रिका, सस्कारकाण्ड, पृष्ठ ६२ पर यम के नाम से उद्धृत, निम्न-इलोक 
को देखिए-- 

पुराकल्पे तु चारीणा मौझ्जोवन्धनमिष्यते । श्रध्यापनं च॑ वेवाना 
सावितन्नीवचन तथा 


देदिक धारा की देन 


१४७७ 


स्त्री जाति के विपय में वैदिक घारा की इस भावना को पुनर्जीवित करने 
की आवश्यकता है। 


पिछले परिच्छेद में वैवाहिक मन्‍्त्रों के आधार पर हम दिखला चुके हे कि 
गृहस्थाश्रम का वडा भारी उत्तरदायित्व है। साथ ही मन्‍्त्रो में यह प्रार्थेना है 


कि पति-पत्नी को जीवन-पर्यनत्त साथ रहकर गुहस्थ-घर्म का पालन करना 
चाहिए । 


जहाँ तक बेदिक कर्मकाण्ड का, विवाह-सस्कार का, और वेदिक सहिताओो 
का सवन्ध है, यह स्पप्ट है कि वेदिक-घारा का सन्देश गृहस्थाश्रम तक समाप्त 
हो जाता है। उसमें वानप्रस्थ श्रौर सन्‍्यास आश्रमो के लिए कोई स्थान नहीं 
है ।' इन दोनो आश्रमो की प्रवृत्ति श्पनिषद धारा के प्रमाव-वश हुई होगी, 
जैसा हम उस धारा के प्रसद्भ में दिखलाएँगे। 


इसमे सन्‍्देह नहीं कि गृहस्थ-आश्रम में रहते हुए अपने कतेव्यो के करने में 
मनुष्य को त्याग, तपस्या, श्रम आदि के अत्यन्त कठिन ब्रतो का पालन करना 
पडता है। शअ्रनेक प्रकार से राष्ट्र और समाज की उन्नति और रक्षा में सहयोग 
देना पडता है। महान्‌ से महान्‌ नैतिक आदर्शों के श्रनुसरण का अवसर मिलता 
है। इसलिए वेदिक धारा के अनुसार झ्राजीवन साथ में रहकर गृहस्व-धर्म के 
सहान्‌ उत्तरदायित्द का निर्वाह करना ही पति-पत्नी का महान्‌ करेंब्य है। 


यह ध्यान मे रखने की वात है कि वेदिक धारा के प्रव्तेक ऋपिलोग, 
जिनको वेद-मन्त्रों में 'पयिक्ृद' भौर 'लोककूद' कहा गया है, सव के सव गृहस्थालमी 
होते थे । ऋषियो के दाम्पत्य की कथाओं से पुराण भरे पडे हे । वेदिक घारा के 
काल में किसी सन्यासाक्षमी ऋषि की कथा हमको विदित नहीं है । 
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१. इस सम्बन्ध में इस प्रमाणो को भी देखिए-..'ऐकाशम्यं त्वाचार्या प्रप्रजननत्वा- 
दितरेषाम्‌ ..” (चौघायनवर्मसूत्र। २।६।१११२६-३० ) । “एतहे जरामर्य सत्र 
यदग्निहोत्रम्‌ । जरया वा होवास्मान्‌ मुच्यन्ते मृत्युता चा ।” (शतपयथतन्रा० 
११४।१।१) | च्यायसृत्र के ४१।५६ से ४॥१।६२ तक सूत्रों में और उनके 
वात्स्यायन-भाष्य में मी इस जरामर्यवाद पर विचार किया गया है। मुल्यत्त. 
झौपनिपद धारा के प्रमाणो के भ्रावार पर ही वहाँ जरामयंवाद तथा ऐकाश्रम्य- 
वाद का सण्डन करके चातुराश्रम्य-सिद्धान्त की स्थापना की है। उससे भी 
हमारे इस प्रत्तिपादन की, कि मूल वंदिक चारा में वानप्रस्व तथा सन्यात का 
विधान नही घा, पुष्टि ही होती हैँ । 


् 


4४८ भारतीय संस्कृति का विकात्त 


एक प्रकार से ,भगवद्गीता का भी यही सदेश है।' 
अपने क्ेंव्यों से घवडाकर, समाज को हेय समझकर, केवल अ्रपने व्यक्ति- 


गत सभावित ,कल्याण की भावना से सन्यास-श्राश्रम-्ग्रहण प्रायेण अकर्मण्यता में 
ही पर्यवसित होता है। भौपनिपद घारा के प्रसद्भ में इस प्रश्न पर हम पुन 
विचार करेंगे । 

गृहस्थाश्रम की उपर्युक्त उत्तरदायित्व-पूर्ण भावना भी वेदिक घारा की एक 
महान्‌ देन है और हमारे आदर्श-हीन वर्तमान गृहस्थ-जीवन के लिए एक पवित्र 
सदेद है। 


साहित्यिक देन 


ऊपर विभिन्न क्षेत्रों में वैदिक धारा के प्रभाव श्रौर देन का हमने वर्णन किया 
है। साहित्यिक दृष्टि से वैदिक धारा की देन का महत्त्व उनमें से किसी से कम 
नही है। 

पाँचवें परिच्छेद में हमने वेदिक-घारा के वाकहूमय की रूपरेखा को दिखलाया 
है । उस वाहुृमय में से यदि हम केवल ऋग्वेद को ही ले लें, तो उसका भी 
महत्व सध्षार के किसी भी प्राचीत स्मारक से कही श्रधिक है, न केवल अ्रपनी 
अत्यन्त प्राचीनता के ही कारण, न केवल अपने साहित्यिक या भाषा-विज्ञान- 
सबन्धी महत्त्व के ही कारण, अपितु मनुष्य-जीवन में नवीन प्राणपद और झागशा- 
मय स्फूर्ति को देने वाले अपने सार्वभौम और सार्वेकालिक सदेश के कारण भी । 
भारतवर्ष के लिए तो उस समस्त वाहृमय का अनेक दृष्टियो से बडा महत्व है। 
उसी वाह्ममय में पाणिनि मुनि की श्रष्टाध्यायी जैसे श्र्धूत ग्रत्थ-रत्न भी सम्मि- 
लित है, जिनको श्रपने-अपने क्षेत्र में उत्कृष्टता विदेशी विद्वानों को श्राज भी 
आइचर्यान्वित करती है। 


परन्तु वेदिक घारा की साहित्यिक देन और प्रभाव का क्षेत्र उसके अपने 
वाह्ममय से ही परिमित नहीं है । वंदिक वाहृमय के अतिरिक्त भी, सस्कृत 
साहित्य का जो महान्‌ विस्तार हुआ है उस पर भी, साक्षात्‌ श्रथवा असाक्षात्‌ 
रूप से, वे गे का तथा वैदिक घारा का महान्‌ प्रभाव पडा है। उदाहरणार्थ, 
30--.0--०--:०--.-१--९0--०--०---०७-०-०-०--०---०-०-०---०-००-०-३---०--७-०-०--०---०--०--७--०---०--०७---०---०--०--०० 


१. देखिए---/काम्यानां [फर्मणां न्यास संन्यास कवयो विदुः |... यज्ञदानतप:- 
कर्म न त्याज्यं फार्यंमेव तत्‌ । यज्ञो वानें तपक्चैव पावनानि सनीषिणाम्‌ ॥ 
एतान्यपि सु कर्माणि सद्भं त्यकत्वा फलामि च्‌। फर्तव्यानीति से पाये 
निश्चितं सतमुत्तमम्‌ ॥” (गीता १८२, ५-६) 


वैदिक घारा की देन १५६ 


श्रायुवेंद, धनुर्वेद, गास्धवे-वेद श्री श्र्यज्ञास्त्र, ये चार उपचेद माने जाते हे । 
'उपवेद' शब्द से ही इनका वैदिक आधार या सवन्ध स्पष्ठ है। प्राचीन परम्परा 
के अनसार भी इनका क्रम से ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और स्थवंवेद से सबन्ध 
माना जाता है। कौटिल्य के प्रर्यशासत्र का निम्नलिखित इलोक प्रसिद्ध हैं-- 
व्यवस्थितार्यमर्यादः छृतवर्णाश्रमस्यिति; । 
न्षय्या हि रक्षितों लोकः प्रसीदरति न सीदति 0 
(अथेशास्त्र, विद्यासमुद्देश ) 


अर्थात्‌, भ्रार्य-मर्यादाएँ जिसमें व्यवस्थित हे, वर्ण-घर्म और आश्रम-धर्म जिसमें 
पाने जाते है, जो चेदों से रक्षित है, ऐसा लोक प्रमन्न ही रहता है, दुःख को नही पाता । * 

उपनियदों के जगत्मसिद्ध महान्‌ साहित्य ,का वेदिक घारा से घनिष्ठ सवन्ध 
है। प्राचीन परम्परा तो उसको वेदों में ही सम्मिलित मानती है। 

दाशनिक साहित्य में आ्रास्तिक' कहे जाने वाले छहो दर्शनो का वैदिक-बारा से 
सबन्ध इसी से स्पष्ट है कि वे प्राय वेदिक परम्परा को पुष्ट करने के लिए ही 
बने हूं, या, कमसे कम, वेदों का प्रामाण्य मानकर ही चलते है । 


पुराण श्रीर घमंशास्त्र का विस्तृत साहित्य भी, चाहे (उसका प्रतिपाद्य कुछ 
भी हो, वरावर वेदों की महिमा के गीत गाता है। यही वात रामायण और 
महाभारत फे सवन्ध में भी कही जा सकतो है। भागवत्त का निर्माण वेदों और 
उपनिषदो के सार से हुआ है, इस धारणा का उल्लेख हम ऊपर कर चुके हे । 
नाटच-शास्त्र का आपातत. वेदो से कोई संवन्ध नहीं दीखता । तो भी उसके 
प्रस्थकार का कहना है-- 
नाट्यवेद॑ ततब्चक्रे. चतुर्वेदाड़संसवरम्‌ । 
जग्राह पाठ्यमृग्वेदात्साममभ्यों गीतमेव च॑ । 
पजुर्देदाइभिनयान्‌._ रसानायरवंणादपि ॥ 
(नाटबन्ास्त्र १११५, १६) 


अर्यात, पाठ्य को ऋआवेद से, बीत को सामवेद ने, अभिनयों को यजुवेद से 
भर रसो को प्रयवंवेद से लेकर नाट्य-वेद की रचना की गयी है। 


इसी प्रकार, तन्त्रशास्त्र का वहुत-कुछ श्राधार अवर्ववेद में है, ऐसा कहा 
जाता है। 


साम्प्रदाधिर साहित्य में भी बहुत अ्रण तक वेदों के प्रामाण्य को माना जाता है । 
उनसे शास्व्रा्वों क्र वियय प्रायः यह रहता है कि उनके अवने-प्रपने सिद्धान्त 
वेदानकूल हैँ या नहीं । 


भारतीय संस्कृति का विकास 


भारत की विभिन्न प्रान्तीय भाषाओं में जो घामिक, साम्प्रदायिक या दाशें- 
निक साहित्य लिखा गया है उसका भी, इसी प्रकार, बेदिक धारा से किसी-न-किसी 
रूप में सबन्ध दिखलाया जा सकता है। 

तात्पय यह है कि श्रन्यान्य क्षेत्रों के समान, साहित्यिक क्षेत्र में भी वेदिक 
घारा का व्यापक प्रभाव दिखलाया जा सकता है 


उपसंहार 


जो कुछ ऊपर कहा है उससे स्पष्ट है कि भारतीय सस्कृति के विकास में 
' अपनी भ्रद्धुत देव के कारण वेदिक घारा हम भारतीयों के लिए, सच्चे श्रर्यों में, 
सर्वदेव सदभिमात की वस्तु रहेगी। भारतीय ससस्‍्कृति की दृष्टि से वेद ऐसे 
प्रकाश-स्तम्भ हे जिनकी ज्योति सदा ही हमारे जीवन के लिए मार्ग-प्रदर्शन करती 
रहेगी ।* 


१६० 


+0--0०---०---०----०---७--०-००७---०---५-००---०--0०-.-०-०७०-०+०- 





०3७० 2०००१०००-(२०० 
१. तु० “स्तुता सया बरवा वेदसाता प्र चोदयन्तां पावसानी द्विजानाम्‌ 
(अथर्व० १६॥७१११); तथा “मेघामहं प्रथमां बह्मण्वतों ब्रह्मजूतामृषिष्दु- 

तामू । प्रपोतां ब्रह्मचारिभिदेवानामव्से हुवे ” (भ्रथवें० ६१०८२) । 








ग्यारहवों पारिच्छेद 
वैदिक धारा का हांस 


पिछले परिच्छेदों में वैदिक धारा का जो वर्णन दिया गया है उससे भारतीय 
सस्कृति के विकास में चैंदिक घारा का श्रद्धितीय महत्त्व स्पष्ट है। न केवल 
जीवन में सुखद, स्वस्थ, भव्य भर स्वर्गीय भावना के माघुर्य-रस का सचार करने 
वाली अपनी भ्रद्धूत दार्शनिक दृष्टि के कारण ही, न केवल श्रपनी उदात्त नैतिक 
भावनाओं के कारण ही, न केवल मनुष्य-जीवन के कर्तव्यों के विपय में अपनी 
व्यापक दृष्टि के कारण ही, भ्रपितु भारतीय सस्कृति के विकास में अपने बहुमुखी, 
व्यापक भश्रौर शादवतिक प्रभाव के कारण भी, वैदिक धारा, निस्सन्देह, सदा के लिए, 
हमको ही नहीं, किन्तु समस्त मानव-जाति को भी, प्रेरणा और प्रकाश देनेवाली रहेगी । 

यह आारचर्य और खेद का भी विपय है कि उक्त उत्कृष्ट गुणों से युक्त होने 
प्र भी, वैदिक धारा आज चिरकाल से एक जीवित परम्परा के रूप में हमारे 
देदा से विलुप्त-सी हो गयी है। 

भारतोय सस्क्ृति की प्रगति और विकास पर विचार करते हुए ऐसा स्पष्ट 
दिसायी देता है कि वैदिक घारा, जिससे व्यक्त रूप में भारतीय सस्कृति का प्रारंभ 
होता है, झ्रागे चलकर, विनशन-प्रदेश में ऐतिहासिक सरस्वती नदी की तरह," 
प्रायेण लुप्त हो जाती है श्लौर उसके स्थान में अन्य घाराएँ बहती हुई दीखती हे । 

भारतोय संस्कृति फीो प्रगति शोर विकास को एक श्रविच्छिन घारा- 

वाहिक जीवित परम्परा फे रूप में समझने फे लिए, श्रौर साय ही वैदिक 

घारा के श्रनन्तर प्ानेवाली घाराप्नरो फे उदय फो, तात्कालिक परिस्थिति की 
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१. सातवें परिच्छेद का प्रारम्भ देखिए । 
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१६२ भारतीय संस्कृति का विकास 


झ्रावहयकता फे रूप में, बुद्धिगत फरने के लिए यह श्रावश्यक है कि हम 
उन कारणों का पता लगाएँ जिनसे वैदिक धारा का झ्पना प्रवाह सन्‍्द पढ़ 
गया भ्रौर भारतीय संस्कृति फे प्रवाह में एक नया वेग लाने फे लिए 
नई घारा या घाराप्रों के योग-दान फी श्रावश्यकता हुई । 
इस परिच्छेद में हम मुख्यतः यही दिखलाना चाहते है । 


वंदिक धारा के कह्वास के कारण 


जैसा हम पहले कह चुके हे, किसी ऐतिहासिक विकास या हास के 
श्रध्ययन में हमें श्रथमत उस के श्रपने श्न्दर के फारणों फो ही ढंढना 
चाहिए । इसलिए स्वभावत. वेदिक घारा के ह्वास श्रोर मन्दता के कारणों 
को हमें वेदिक धारा में ही देखने फा यत्न करना चाहिए । 


याज्ञिक कर्मकाण्ड का मौलिक रूप 


सातवें परिच्छेद में वैदिक घारा की तीन भ्रवस्थाओं को दिखलाते हुए हमने 
कहा है कि वेदिक घारा के द्वितीय काल में, जातीय जीवन को सुव्यवस्थित भौर 
सुसगठित करने की प्रवृत्ति के श्राघार पर, याज्ञिक कर्मकाण्ड का, एक विशिष्ट 
फर्मकाण्ड के रूप में, प्रारम्भ हुआ था। वेदिक घारा के तृतीय काल में उसी 
वैदिक (या श्रौत) कर्मकाण्ड को व्यवस्थित किया गया। 


वेदिक धारा के उत्कर्ष के दिनों में याज्ञिक फर्मकाण्ड ही उसका महान्‌ प्रतीक 
साना जाता था। 


याज्ञिक प्रथा का विकास श्रार्य-जनता की अझन्तरात्मा से हुआ था। उस 
समय उसमें स्वाभाविकता और सार्यकता विद्यमान थी। अद्धा, भक्ति श्रौर 
उल्लास की भावनाओ्रों का मूत्तकरण ही उसका पश्राघार था। 

झपन उत्कर्ष फे दिनों में भी वह समस्त प्ला्यंजाति के जीवन को प्रतिबिम्बित 
फरती थी । 

उसकी सारी व्यवस्था में ब्रह्म, क्षत्र और विश का (पीछे से ब्राह्मणो, क्षत्रियो 
झौर वेश्यो का) पदे-पदे सहयोग स्पष्टतया दिखायी देता है, यहाँ तक कि याज्ञिक 
मन्त्रो के छन्दो का और याज्ञिक देवताओ का भी उक्त तीनो वर्णो के श्राधार पर 
वर्गीकरण किया गया था। उदाहरणार्थे, गायत्री, त्रिष्दुमू और जगती इन वेदिक 
छत्दों का सबन्ध क्रमश ब्रह्म, क्षत्र और विश्‌ से समझा जाता था।' इसी 
0 "0-० 0«0-«0--७0--७0--0--७०-७०0---०---०-७-०0-०-0--७०-००००4३-०७ 

१. तु० “गायत्रो वे ब्राह्मण”, “ब्रैष्टूभो वै राजन्यः”" “जागतो वे वेह्यः” 

(ऐतरेय-ब्राह्मण १२८५) ॥ 


बैंदिक घारा का हास १्६रे 


तरह, श्रग्नि, इन्द्र श्लौर मस्तो का (तथा अन्यान्य देवताओं का भी) संबन्ध ऋमशः 
उक्त तीनो वर्णों से माना जाता था।' 

इसका प्रर्थ कमसे कम यह तो है ही कि याज्ञिक कर्मे-काण्ड में समस्त आरये- 
जनता का ममत्व भौर सहयोग था। उस समय के यज्ञों को केवल ब्राह्मणो की 
देव-पूजा ही न समझना चाहिए। उनमें श्रार्य-जनता के सव वर्गों के लिए आक- 
पंण, रञ्जन भ्रौर मनोविनोद का सभार रहता था। उदाहरणार्थ, वाजपेय-योग 
में मध्याकह्ष में रथो की दौड' (->प्राजि-घावनम्‌)' नामक विचित्र दृश्य उपस्थित 
होता था, जो इस यज्ञ का प्रधान श्रद्भ माना जाता था। राजसुय-यज्ञ में द्यूत 
का विधान है ।' इसी प्रकार श्रदवमेध-यज्ञ में पारिप्लव-तामक' उपाख्यान (या 
कहानी) श्रनेको दिनों तक चलता था। उसमें सारी प्रजा, स्त्री और पुरुष, 
युवा भर वृद्ध, झ्राकर इकदूठे होते थे । वीणा वजाने-वालो के झुंडो के शुंड भ्रा जुटते 
थे। इस प्रकार के नाना-अदर्शनो से युक्त उन दिनो के यज्ञ, पूजा के स्थानीय होने के 
साथ-साथ, झ्राज-कल के नाटकों और 'सिनेमाओो' आदि का भी काम करते थे । 


उनमें जिन वेदिक मंत्रों का प्रयोग फिया जाता था उनमें उपयुक्तता के साथ-साथ 
सार्थकता या वास्तविकता भी रहती थी । उनको कहने वाले प्रौर सुनने वाले भी इसी 
तरह समझते होगे, जैसे श्राजकल के नाठको में पात्नों के वचनो को सव समझते हे । 

निम्न-लिखित वचन उसी समय के यज्ञ के स्वरूप को प्रकट करते हें-- 

“यजमानों वे यज्ञ” (ऐतरेय-ब्राह्मण १२८) 

श्र्यातू, यजमान का स्वरूप ही यज्ञ में प्रतिफलित होता है। 

“आ्रात्मा वे यज्ञस्थ यजमानोडज्भान्यूत्विचः” (गतपथ० ६।५॥२॥१६) 

प्र्थात्‌, यजमान ही यज्ञ का श्रात्मा होता है। ऋत्विज्‌ भ्रद्ध होते है । 


“यत्र पद च यजमानवज्ञों भवति, कल्पत एवं यज्ञोप़्पि । तस्वे जनताये फल्पते 
यत्रेव विद्वान यज़मानों चशों यजते ४” (ऐत्रेय-ब्राह्मण ३१३ ) 


श्र्यात्‌, यज्ञ में तभी तक वास्तविकता रहती है जब तक वह विद्वान यजमान की श्रनु- 
कूलता या भ्रधीनता में रहता है । उसी दण्षा में वह जनता का हित संपादन कर सकता है । 
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९. तु० 'अद्याग्नि/ (शतपयब्रा० १३३।१६९) । “क्षत्रं वै बरुणों विश्ञो 
मरतः” (शतपथ० २॥५॥२॥६) । “क्षत्रं वा इन्द्रो विशो मरुतः (शतपथ ० 
२।५॥२२७) । “ब्रह्म वा भगितः क्षत्रसिद्धः। (णतपथ० राशाधाप) । 
२. देखिए--शतपय-द्ाह्मण (५१४) । - 
३- देखिए--शतपय-बाह्मण (५४४२३) । 
४. देलिए--शतपथ-ब्राह्यण (१३४३) । 


१६४ भारतीय संस्कृति का विकात्त 


याज्ञिक कर्मकाण्ड फा अपकर्ष 


घीरे-घीरे यज्ञों में जनता का वास्तविक सहयोग श्र सार्यकता घटने लगी। 
भावना फा, जो कि किसी भी फर्म में प्राण-स्थानीय होती है', विलोप होने 
लगा। इसी से उनमें यान्त्रिकता का रूप श्राने लगा। उनमें परोक्ष-वाद' और 
जावूपने का प्रभाव बढ़ने लगा। श्रये के स्थान में मन्‍्त्रों के छाब्दों को हो 
श्रधिकाधिक महत्त्व दिया जाने लगा। 

ऐसा समझा जाने लगा कि यज्ञों में जो मन्त्र प्रयुक्त होते हैँ, उनका क्‍या 
अर्थ या उपयुक्तता है! इसके ज्ञान को कोई आवश्यकता या उपयोगिता नहीं है। 

मन्त्रो के शब्दों में ही कोई ऐसी अद्भुत अ्रथवा परोक्ष शक्ति है जिसके कारण 

सारे श्रभीष्टो की प्राप्ति यज्ञों द्वारा हो सकती है ।' 

ऐतरेयब्राह्मण (३॥२२) के एक प्रसद्भ में कहा है कि प्रभिमन्त्रित तृण को 
फेकने से ही शत्रु-सेता को भगाया जा सकता है। 

ऐसी स्थिति में याज्ञिक कर्म-काण्ड की छोटी-से-छोटी धातो को (जैसे, 
कौन-सी आहुति कैसे और कव देनी चाहिए, किस यज्ञ-पात्र का किस प्रकार 
उपयोग श्रादि करना चाहिए) वडा महत्त्व दिया जाना स्वाभाविक था।" 
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१. तु० “भरा त्वेव श्रद्धाय होतव्यम्‌” (ऐतरेयब्रा० ५२७)। 

तथा “मनसा वे यज्ञस्तायते मनसा क्रियते” (ऐतरेयब्रा० ३॥११) 
२ तु० “परोक्षप्रिया इच हि देवा.” (ऐतरेयन्रा० ३।४३) 
३. तु० "ब्रह्म हि देवान्‌ प्रच्यावयति” (शतपथ० ३।३।४ १७) 


४. देखिए---तथ्यथैबाद* स्नुषा श्वशुराललज्जमाना निलीयमान॑ति, एवमेव 
सा सेना भज्यमाना निलीग्रमानंति यत्रेवं॑ विद्वांस्तूणमुभयतः परिच्छि- 
धोतरां सेनामम्यस्यति ।” (एतरेयब्रा० ३।२२) 

५. उदाहरणार्थ देखिए--स वे खुबसेवाग्रे संमाष्ठि । श्रयेतरा. खुच । 
योषा वे लुग्वृषा खुकस्तस्मात्‌ । यद्यपि बहुध्य इव स्त्रियः साथ यन्ति । 
य एवं तास्वषि कुमारफ इब पुमान्‌ भवति स एवं तत्न प्रथम एत्ति, 
झनूच्य इतरा.। तस्मात्‌ खुबमेवाग्रे सर्माष्ठि। पश्रयेतराः खुचः ।” 
(शतपथ ० १॥३।१।६) । यहाँ खुबा और खुचों (भिन्न-भिन्न प्रकार के 
चम्मचो जैसे यज्ञपात्र) में से पहले किसको साफ करना चाहिए, इस प्रइन 
का विचित्र तक द्वारा निर्णय किया भया है । 

इस तरह के विचार ब्राह्मण-प्रन्थो में भरे पडे हे 


वैदिक घारा फा हासे १६५ 


याज्षिक कर्म-काण्ड के प्रतिपादक ब्राह्मण आदि ग्रत्थों में उस कम-काण्ड के 
सबन्ध में थोडी-से-योडी च्यूति या त्रुटि के लिए प्रायश्चचित्तो का विधान पाया 
जाता है। उससे जहाँ एक शोर उस समय के कर्म-काण्ड की यान्त्रिकता स्पप्ट 
प्रतीत हो जाती है, वहाँ दूसरी श्रोर उस पर हँसी भी आती है। 

उदाहरणाथे, ऐतरेय-ब्नाह्मण के ३२ वें श्रव्याय में, अग्निहोत्री गौ ( कर 
दूध अग्निहोत्र-हवि के काम में श्राता था) के, दूध दुहते समय, बेंठ जाने 
पर, स्भाने पर, श्रथवा छठककर अलग खडे हो जानें पर, या गरम 
करते हुए दूध के गिर जाने पर, तरह-तरह के प्रायद्चित्तो का विधान किया 
गया है । 


याज्ञिक कम काण्ड के अपकर्ष के कारण 


याज्ञिक कर्म-काण्ड के विपय में दृष्टि का यह खेद-जनक परिवर्तन क्यो और 
कंसे हो गया, यह एक विचारणीय प्रश्न है। जहाँ तक हमने इस प्रइन पर 
विचार किया है हम यही समझते है कि राजनीतिक आदि कारणो से देश की 
क्रमश बदलती हुई परिस्थिति में श्रार्य-जाति के स्वरूप में कुछ ऐसे मौलिक 
परिवर्तन हुए जिनसे याज्ञिक कर्म-काण्ड, जनता के जीवन नियन्त्रण भ्रौर वुद्धि-पूर्वक 
सहयोग से क्रमश दूर होते हुए, श्रपनी ही उत्तरोत्तर वढती हुई पारिभापिक 
जटिलता के कारण, प्रायेण जन्म-मूलक पुरोहित-वर्ग के ही भ्रनियन्त्रित एकाधिकार 
की वस्तु वत गया । 
सातवें परिच्छेद में वैदिक घारा के क्रमिक उत्कर्प की जिन तीन अ्रवस्थाओ 
का हमने वर्णन किया है उनका प्रभाव स्वमावत. श्रार्य-जाति के उत्साहमय, 
उल्लासमय, कर्मशील भ्रौर सुसगठित जीवन में दिखायी देता था। पर प्रत्येक 
राजनीतिक उत्कर्ष फी प्रतिक्रिया प्रायेण शभ्रकर्मण्यता, आालस्य, श्रादर्शहीनता भौर 
रूढिपरता के जीवन में हुआ करती है । इसलिए वैदिक-घारा के तृतीय काल के 
श्रनन्तर, जब कि वाह्य श्रीर आान्तरिक सघर्प के प्रायेण समाप्त हो जाने से 
आार्य-जाति के विभिन्न वर्ग सुख श्रोर चेन का जीवन व्यतीत करने लगे थे, उनमें 
भ्रवर्मण्यता, धालस्य श्रादि की पतनोन्‍्मुख प्रवृत्तियों का आ जाना स्वाभाविक 
था। साथ ही, जिसको जो महत्त्व, पद, श्रथवा विशेषाधिकार प्राप्त हो चुका 
था, वह उसी के स्थायित्व धौर पुष्टि में लगा थधा। यदि क्षत्रिय अपने राज- 
नीतिक महत्त्व फो स्थायी करना चाहता घा, तो ब्राह्मण भी पश्पने पौरोहित्य के 
लाभो को सुरक्षित और दृढ़ करने में संलग्न था। इसी वातावरण में, दाक्ति 
श्र प्रभाव के केन्द्रीमूत होने से, तत्तद्‌ पदों श्रौर वर्गों में रूढि श्ौर स्थिरता 
झाने लगी, और सामान्य प्रार्य-जनता (5>विश्व्‌ या प्रजा) में से ही रूटिमूलक 


१६६ भारतीय संस्कृति का विकासे 


ब्राह्मण-वर्ग तथा क्षत्रिय-वर्ग के साथ-साथ वैश्य-वर्ग का भी प्रारम्भ हुआ । दूसरे 
दाव्दो में, यही रूढि-मूलक वर्ण-व्यवस्था का प्रारम्भ था।' 

वर्ण-व्यवस्था में रूढि-मूलकता के झा जाने पर, तत्तद्‌ वर्गों में स्वार्थ तथा 
श्रकर्मण्यता की प्रवृत्ति का बढ़ना स्वाभाविक था। इसी परिस्थिति में क्षत्रिय वर्ग 
में क्र ऐंडवर्य के उपभोग की प्रवृत्ति बढने लगी शझ्लौर, न केवल घामिक 
क्मकाण्ड में ही, अ्रपितु राज्य श्रथवा राष्ट्र के सचालन में भी, वह श्रधिकाधिक 
पुरोहित-वर्ग पर निर्भर होने लगा। वेद में राजाओो की प्राय अतिशयोवित-पूर्ण 
जो दान-स्तुतियाँ. पायी जाती है, और ब्राह्मण-प्रन्थो में पुरोहितो की जो अत्यधिक 
महिमा गायी गयी है, वे स्पष्टत उक्त परिस्थिति की ही द्योतक हे । 
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१. याज्षिक कर्मकाण्ड के विकास से ही रूढि-मूलक वर्ण-व्यवस्था का प्रारम्भ हुआ था, 
इस बात को पुराणों ने भपनी भाषा में स्पष्ट रूप से कहा है। उदाहरणार्थ, देखिए. 


“त्रेतायुगमुखे म्रद्मा फल्पस्यादौ द्विजोत्तम । सृष्द्वा - ऋचइचंव . यजूषि श्रसृजत्‌ 
सामाति. श्रथर्वाणम्‌. .” (विष्णुपुराण १५।५०-५६) ॥ तथा “यज्ञनिष्पत्तये सर्वमेतव्‌ 
प्रह्मा चफार थे । घातुर्वेण्यं महाभाग यज्ञसाधनमुत्तमम्‌ ।४” (विष्णुपुराण १६॥७) | 


भर्थात्‌, ब्रह्म ने जेता-युग के प्रारम्भ मे (सहिता-रूप में) ऋगू-, यजु -, साम- 
तथा श्रथवे-वेद की सृष्टि की। तदनच्तर, यज्ञ के साधन-भूत्त चातुव॑ण्य को ब्रह्मा ने 
यज्ञ-निष्पत्ति के लिए बनाया । 


ओमज्ूगवत (११॥५२४-२५) में स्पष्ट शब्दों में कहा गया है कि वेदिक 
परम्परा में यज्ञों की प्रवृत्ति श्रेता में हुई थी। देखिए-- प्रेतायां. . त॑ तदा सनुजा 
देवं. . .यजन्ति विद्या त्रग्या. ..” इत्यादि। 


इसी प्रसज्भ में ऐंतरेय-ब्रनाह्मण (७।१६) को देखिए-“प्रजापतिर्यज्ञमसूजत । 
थज्ञ सुष्टमन्‌ बह्मक्षत्रे भ्रसुज्येताम्‌” इत्यादि । श्र्थात्‌, प्रजापति ने पहले यश को 
सृष्टि की भोर तत्पश्चात्‌ ब्रह्म और क्षेत्र की । 


२ उदाहरणार्थ देखिए---ऋग्‌० १॥१२६। 

३. तु० “तस्मं विद्यः सजानते संमुखा एकमनसः । गरस्थैयं॑ विद्वान ब्राह्मणों 
राष्ट्रगोप. पुरोहित. ॥  तस्य राजा मिन्र भवति द्विषन्तमपबाघते । 
यस्पैवं विद्वान्‌ ब्राह्मणों राष्ट्रगोप' पुरोहित: ४१ (ऐत्तरेयब्राह्मण म१२५,२७) । 
त्तथा “न हुघा 3 अक अक रोहितस्प राज्नो देवा प्र्नमवन्ति । तस्माव्‌ राजा यक्ष्यमाणों 
ब्राह्मणं पुरो व्धीत देवा मेघ्छमदन्लिति ।” (ऐतरेयन्रा० ८२४) । तथा 
“पग्निरया एप बैदबानरः पब्न्वनेमिर्यत्‌ पुरोहितः ॥ «से एवं (->राजान) 
शान्ततनुरभिहतो$मिप्रीतः स्वर्ग लोकमभिवहृति क्षत्र च्‌ बल घ॒ राष्ट्र व 
विश्व च। स एवनमशान्ततनुरनभिहुतोध्नभिप्रीतः स्वर्गल्लोकाशुदते क्षत्राच्व 
बलाच्च राष्ट्रान्च विश्व । (ऐतरेयब्रा० ८5।२४) | तथा “ब्रह्म क्षेत्रेण 
पूषत देवपितृमनुष्यानु धारयतीति विज्ञायते” (गौतसघमंसूत ११२६) 


घंदिफ घारा का हास १६७ 


०. 


उक्त वातावरण में हो, याज्ञिक कर्मकाण्ड में श्रार्य-जाति को परम्परागत 
श्रद्धा' के श्राघार पर, उसको श्रधिकाधिक जठिल, यान्त्रिक श्रौर कृत्रिम बनाया 
गया । 

इसका कारण स्पष्ट था। 

जैसा ऊपर कहा है, रूढि-मूलक वर्मो में स्वार्थमयी प्रवृत्ति का ऋमश' बढ़ना 
स्वाभाविक होता है। श्रतएवं वे अपने कर्तव्यों को व्यवसाय की दृष्टि से देखने 
लगते है । उनको समाज के हित की उतनी परवा नहीं रहती जितनी अपने और 
स्ववर्गीय लोगो के हित-साधन की । इसी नियम के अनुसार यह स्पष्ट है कि 
रूढि-मूलक पुरोहित-वर्ग का हित याज्ञिक कर्म-काण्ड की भ्रधिकाघिक जटिलता श्र 
यान्निकता में ही निहित था। 


याज्ञिक कर्मकाण्ड की परिघि और जटिलता का विस्तार कहाँ तक बढ़ता 
गया इसका भ्रनुमान उन श्रनेकानेक प्रकार की फासनाओों से किया जा सकता 
है जिनकी प्राप्ति के लिए इष्टियाँ या यज्ञ किये जा सकते थे। जिन लक्ष्यो की 
प्राप्ति के लिए याज्ञिक कर्मकाण्ड का श्राश्रय लिया जा सकता था उनमें से कुछ 
ये हे--स्वर्ग, आयु, पुष्टि, वीर्य, श्रन्नाद्य, श्रजा, पशु, ग्राम (+-ज़मीदारी), घन- 
सपत्ति, प्रतिष्ठा, वर्षा, युद्ध में विजय, पृत्र-लाभ, दात्रु-नाश, स्व्री-वशीकरण, 
झादि, भ्रादि। 

प्रभिप्राय यह है कि मनुष्य की ऐसी फोई भी फामना (नंतिक या प्रनैतिक) 
नहीं थी जिसको प्राप्ति फा उपाय यज्ञ द्वारा न वतलाया जा सकता था। 
यहाँ तक कि यदि कोई नौकर नौकरी से भाग जाना चाहता था, तो उसको 
रोकने का (भअत्यत्त वीभत्स) उपाय भी एक याज्ञिक बतला सकता था ! * 

एक पंसारी के पास जैसे हर रोग के लिए पुडिया होती है, उसी प्रकार याज्षिक के 
पास प्रत्येक कामना की प्राप्ति के लिए कर्मकाण्डीय पुड़िया वर्तमान रहती थी ! 
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१. तु० “स ये शोकुर्यज्ञियां नावमारुहमीमेंव ते न्यविशन्त केपयः ।” (कऋगू० 
१०४४१६), “पज्ञों वे श्रेष्ठतम कर्म! (दातपथत्रा० १६७॥१४५) । 
“बज्ञो वे सुतर्मा नो (ऐतरेयन्रा० १॥१३) 

२. देखिए-पारस्कर-गृद्यसुत्र (३३७)--उतलपरिमेहः ॥ स्वपतो. जीव- 
विषाणे स्व मूत्रमासिच्यापसलवि त्रिः परिषिज्चन्‌ परीयात्‌... ॥” यहाँ 
किसी जीते हुए जानवर के सीग में अपने मत्र को भरकर डालते हुए, 
सोते हुए दास के चारो ओर तीन वार मन्त्र-विशेष को पढते हुए वाम 
तरफ से घूमने का विघान है। 


श्दै८ भारतीय संस्कृति का विकास 


वैदिक (>जश्रीत) यज्ञों का विस्तार इतना वढ गया था कि उनमें प्राय 
अनेक (१६ या १७ तक) ऋत्विजों की श्रावश्यकता होती थी । वे सप्ताहों तक, 
कभी-कभी एक व से भी अधिक काल तक, चलते थे। उनके करने में इतना 
सभार करना पडता था और इतनी अश्रधिक दक्षिणाएँ देनी पडती थी कि साधारण 
वित्त के लोग तो उनको कर ही नहीं सकते थे। दूसरे शब्दों में, धर्म को 
सपन्न-वर्ग ही कर सकता था ! गीता में इसीलिए वेदिक यज्ञो को ब्रव्य-यज्ञ 
कहा है। 

बेचारी निम्न जनता को तो यज्ञों के करने का अधिकार ही नहीं था! 
शतपथ-ब्नाह्मण में कहा है-- हि 

“ब्राह्मणो वेव राजन्यो वा वैश्यो वा ते हि यज्ञिया.। --न वे देवा- 
सर्वेणेब संवदन्ते । ब्राह्मणेन वेव राजन्येन वा चेश्येन वा । ते हि यक्षिया: 

(शतपथ-ब्ना० ३।१।१।६-१०) 

श्रर्थात्‌ु, देवता लोग सब किसी से बात-चीत नहों फरते ! वे केवल ब्राह्मण, 
क्षत्रिय भर वैश्य से ही बातें करते हे, क्योकि इनको ही यज्ञ करने का 
भ्रधिकार है । 

इस याज्ञिक कर्मकाण्ड में स्वभावत परुष्कल दक्षिणा (--ऋत्विजो की फीस) 
पर बडा वल दिया जाता था। “हत यज्ञसदक्षिणन्‌” (श्रर्थात्‌ू, दक्षिणा-रहित 
यज्ञ कमी सफल नहीं होता), यह यज्ञों का मौलिक सिद्धान्त था ।' 

शतपथ-श्षाह्मण (२।२।३।२८) में कहा है-- 

/तस्य हिरण्य दक्षिणा। झा्नेयो वा एप यज्ञों भवति ४ 

भर्थातू, इस यज्ञ (5"शभ्रग्निहोत्र) में सोने की दक्षिणा देनी चाहिए, क्योकि 
यह यज्ञ श्रग्नि-देवता के लिए किया जाता है। 

कात्यायन-भौतसुत्र (१०।२।३४) में कहा है--- 

“नर रजतं वद्याव्‌ बहिषि “पुरास्य सवत्सराद्‌ गृहे रुवन्ती”ति श्रुतेः ।” 


भर्थात्‌, यज्ञ में चाँदी के रूप में दक्षिणा नही देनी चाहिए, क्योकि श्रुति- 
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१. तु० “दक्षिणा थे यन्नानां पुरोगदी । यथा हू वा इदमनोःपुरोगवं रिष्यति, 
एवं हेव यज्ञोप्दक्षिणो रिष्यति” (ऐत्तरेयब्रा० ६॥३५) | भ्र्थात्‌, जैसे 
विता बैल के गाड़ी नही चलती, ऐसे ही बिना दक्षिणा के यज्ञ भी 
भागे नही बढ़ता, नष्ट हो जाता है । 


वैदिक घारा का ह्रास १६६ 


(स-्तैत्तिरीयसंहिता १।५॥१) में कहा है कि जो ऐसा करता है उसके घर में 
एक वर्ष के श्रन्दर ही रोना हो जाता है। 

श्रभिष्राय यह है कि दक्षिणा में सुवर्ण ही देना चाहिए ! 

इसी प्रकार के सेकडो वचन ब्राह्मणादि ग्रन्थों में यज्ञों में पुप्कल दक्षिणा 
देने के समर्थन में पाये जाते हे ।' 

इसके अतिरिक्त, श्राइवलायन-अ्रीतसुत्र (१२॥६) आदि में' यज्ञ में वलि किये 
हुए सवनीय पशु के अ्द्धो को ऋत्विजो आदि में किस प्रकार बाँटना चाहिए, 
इसका भी विस्तृत विधात दिया हुआ मिलता है। जैसे-- 

“तस्थ विभाग वक्ष्याम:। हनू सजिह्ने प्रस्तोतुः॥ पेन वक्ष उद्गातुः । 
«ता वा एता पशोविभकित श्रौत ऋषिदेवभागो विदांचकार. . .” 

श्र्थातू, भव हम सवनीय पशु के श्रद्धों के विभाग के विपय में कहेगे। 
जिद्दा के सहित दोनो जबडे प्रस्तोता के लिए | झ्येन-सदुश वक्ष-स्थल उद्गाता के 
लिए |, पशू के इस प्रकार के विभाग का परिज्ञान श्रीत ऋषि देवभाग के 
हुआ था... 


ऋष्विजो में पशु के श्रद्भो के बाँटले की व्यवस्था का प्रश्न इसीलिए उठा 
होगा, जिससे उनमे बंटवारे को लेकर कोई झगडा न हो। 

इस प्रसद्ध में दक्षिणा' के स्वरूप को समझ लेना आ्रावश्यक है। यज्ञो में 
ऋत्विजो को जो दक्षिणा दी जाती थी, वह वास्तव में उनकी 'फीस' या 'मज़दूरी' 
ही होती थी। पृर॑भीमासा में ऋत्तिजों को स्पप्टतया दक्षिणा-क्रीत'"' (अर्थात्‌, 
दक्षिणा से सरीदा गया) कहा गया है। 


धर्मशास्‍्त्रों में भी ब्राह्मणादि वर्णों के याजन (व्न्यज्ञ कराना ), प्रतिग्रह 

१. देसिए-प्रभिषेचनोये तु हर्णन्रशतं द्वा्मिशत सहत्नाणि. ..”; “साहसो 
दहापेय:”, . “सोवर्णी खगुदगातु:” (प्राश्वलायन-श्ौतसूत्र &|४।३, 
७, ६)। चतल्नो वे दक्षिणा:। हिर्यं ग्ोवासोड्ब:” (शतपथन्ना० 
४।३॥४।७) 

२. देखिए--गोपय-द्राह्मण (१३॥१८) 

रे. देखिए--मीमांतासूत्र (३७२०-२१), तथा उन सूध्रों पर जेमिनीय- 
न्याय-मालाविस्तर-- थे घजमानेन फक्रीताः कर्तार ऋत्तिजः,,.”। 


१७० भारतौय संस्कृति का विकास 


("दान लेना) आदि जो विशिष्ट कर्म कहे गये हूँ उनको स्पप्टतया 'आ्राजीविका' 
या वृत्ति' के रूप में ही माना गया है।' 

ऐसी स्थिति में पौरोहित्य का काम, कोई पारमाथिक कर्म न होकर, अन्य 
पेशो के समान, एक पेशा या व्यवसाय ही था। यह ठीक ही था, क्योकि 
पुरोहित कोई मिशनरी' या 'श्रमर्णा (>>जैत या बौद्ध भिक्षु) तो थे नही । उनको भी 
अपना और अपने परिवार का भरण-पोपण करना पडता था। इसलिए उनका 
दक्षिणा लेना विल्कुल न्याय्य और समुचित था, विशेषत जब कि वे श्रार्य-जाति की 
प्राचीन धामिक और सास्क्ृतिक परम्परा के निर्वाहक श्र सरक्षक थे। 

दक्षिणा या पौरोहित्य-सस्था पर कोई आपत्ति नहीं हो सकती । उस समय 
की वह एक आरावश्यकता थी। पौरोहित्य-सस्था ने, जेसा हम ऊपर (परिच्छेंद 
१० में) दिखला चुके हे, यजमान-पुरोहित के घनिष्ठ मधुर स्नेह-सवन्ध के उदाहरण 
प्रायः उपस्थित किये हैँ । 

हमारा केवल यही कहना है कि भारतीय सस्क्ृृति के इतिहास में जबसे 
पौरोहित्य के पेशें का सवन्ध एक रूढ जन्म-मूलक वर्ग-विशेष से हो गया, तब से 
उसमे रूढि-मूलक वर्गों की अ्रच्छी-बुरी सारी प्रवृत्तियो का श्रा जाना स्वाभाविक 
था, जैसा कि श्रागे चलकर हम स्पष्ट करेंगे । यहाँ तो हमारा इतना ही अभि- 
प्राय है कि वैदिक कर्मकाण्ड के अ्रपकर्ष को समझने के लिए उस समय के 
पौरोहित्य के उक्त स्वरूप को समझ लेना आवश्यक है। 

ऊपर जो कुछ फहा गया है उसके श्राघार पर वंदिक क्संकाण्ड के 
अ्पकर्ष के कारण ये थे-- 
(१) चंदिक धारा के तृतीय फाल के शनन्तर राजनोतिक उत्कर्ष की 
प्रतिक्रिया के रूप में श्रायंजाति के विभिन्न वर्गों में श्रकर्ंप्यता, श्रालस्थ झौर 
झादशे-हीनता फो प्रवृत्तियों फा प्रारम्भ, 
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१ देखिए--.. षट्‌ कर्माण्यग्रजन्मन ॥। षण्णा सु कर्मणासस्थ त्रीणि कर्माणि 
जीविका । याजनाध्यापने चेव विशुद्धाच्च प्रतिग्रहः ॥ -«” (मनुस्मृति 


१०७५-८० ) 

२ प्रारम्भ में पौरोहित्य ब्राह्मण ही करे, यह भ्रावश्यक नही था। राजवण 
के देवापि ने भ्रपने भाई शतनु का पुरोहित वनकर यज्ञ कराया था, यह 
कथा वैदिक वाहूमय में सुप्रसिद्ध है, देखिए--निरुक्त (२१०) । ऐतरेय-श्राह्मण 
मे तो स्पष्टत कहा है--'सेषा स्वर्ग्याहुतियंदसन्याहुतिः । यदि हु घा 
श्रप्पब्राह्मणोक्तो, . .यजत्तेष्य हैबाहुतिगंच्छत्येच वेधान्‌” (ऐत० ज्रा० १॥१६) 


वैदिक धारा का हा १७१ 


(२) उक्त उत्कर्ष की अ्रवस्था में प्राप्त महत्व, पद या विशेषा- 
घिकारों फो सुरक्षित श्रौर पुष्ठ करने की प्रवृत्ति से रूढि-मृलक वर्णे-व्यवस्था 
का फक्रमदझाः विकास; 


(३) उक्त परिस्थिति में वंदिक कर्मकाण्ड पर रूढ़ि-मुलक पुरोहित- 
वर्ग फे भ्रनियन्त्रित एकाधिकार की प्रवृत्ति; भौर 


(४) जनता के नियन्त्रण और जीवन से पृथक्‌ हो जाने से तथा 
वास्तविकता और सार्थकता के श्रभाव से वंदिक कर्मकाण्ड में श्रधिकाधिक 
विस्तार, क्ृत्रिमता और यान्त्रिकता की प्रवृत्ति का प्रवेश । 


याज्ञिक फर्मकाण्ड के अपकर्ष का दुष्प्रभाव 


सातवे परिच्छेद में वेदिकघारा की तीन अवस्थाओ्रो को दिखलाते हुए हमने 
वेंदिक घारा के तृतीय काल को उसका मध्याक्ष-काल श्रौर श्रतएवं परम उत्कर्ष 
का काल कहा है। उसके अनन्तर उसका क्रमश श्रपकर्ष शुरू हो जाता है, ठीक 
उसी तरह जैसे मध्याह्त-काल में सूर्य का प्रकाश और तैज श्रपने चरम उत्कपं में 
पहुँच कर तदनन्तर अ्पकर्ष की ओर चलने लगता है श्ौर अ्पराह्ल के पश्चात्‌ 
तो भ्रस्तोन्मुख ही होने लगता है । 
वैदिक धारा के उत्कर्ष के दिनो में याज्ञिक कर्मकाण्ड को, जिसमें उस समय 
का जातीय जीवन प्रतिविम्वित था, हमने उसका महान्‌ प्रतीक कहा है। इसी 
दृष्टि से याज्ञिक कर्मकाण्ड को हम वैदिक घारा का मानदण्ड भी कह सकते हें । 
इसलिए ऊपर दिखलाये गये कारणों से याज्ञिक कर्मकाण्ड में श्रपकर्ष के श्राने पर 
समस्त वेदिक घारा में भ्रपकर्ष का आ जाना स्वाभाविक था। इसी वात को हम 
नीचे स्पष्टतया दिखाना चाहते हें । 
याज्ञिक कर्मकाण्ड के श्रपकर्ष का दुष्प्रभाव अतिव्यापक था । उसको यहाँ 
हेम विशेष रूप से निम्न-निर्दिप्ट विषययो को लेकर दिखाना चाहते हँ--- 
(१) वेदों के अव्ययनाध्यापनत की परम्परा, 
(२) देवता-विपयक भावना, 
(३) झरुढि-मूलक वर्गवाद की प्रवृत्ति, 
(४) नेतिकता का ह्वात। 


बदों की अध्ययनाध्यापन्-परम्परा का अपकर्षे बह 


वंदिक सस्कृति के उप>काल में मन्यात्मक वेद झीर आझार्य-जाति के जीवन में 
एक प्रकार से एकरूपता थो, यह हमने ऊपर (परिच्छेद ७ में) कहा है । उस 


१७२ भारतीय संस्कृति फा विकात्त 


समय उसका जीवन वेद था और वेद ही जीवन था, क्योकि एक से दूसरे की 
व्याख्या की जा सकती थी। 

द्वितीय काल में, एक विशिष्ट कर्मकाण्ड के रूप में, याज्ञिक कर्मकाण्ड का 
प्रारम्भ हुआ | उस समय उसमे पूर्णतया स्वाभाविकता श्रौर सार्थकता वर्तमान 
थी। उसके साथ जिन भी वैदिक मन्‍्त्रों का प्रयोग किया जाता था, वह पूरी 
तरह उनके श्रर्थ को और उपयुकतता को समझकर ही किया जाता था । यही 
श्रवस्था उसकी वैदिक धारा के तृतीय काल में थी, जब कि याज्ञिक कर्मकाण्ड 
अपने चरम उत्कय॑ की अवस्था में था। 


इस तृतीय काल में वैदिक मन्त्रो के श्र्थ-म्रहण में कदाचित्‌ कुछ कठिनाई 
का अ्रनुभव किया जाने लगा था। इसी लिए निरक्‍्त में कहा है-- 


८उपदेशाय ग्लायन्तोषवरे.. विल्म-प्रहणायेम 
प्रन्य॑ समाम्नासिषु । वेद च वेदाज्भानि च ४” (निरुक्‍्त १।२०) 


श्रर्थात, वैदिक परम्परा की तृतीय भ्रवस्था में मन्‍्त्रार्थ के समझने की कठिनता 
के कारण ही निरुक्‍त का तथा श्रन्य वेदाज्ो का सम्रन्थन किया गया। 
ऊपर के उद्धरण से स्पष्ट है कि उस तृतीय काल में व्याकरण, निश्वत झा्दि 


के साथ ही वेदाष्ययन्त किया जाता था। इसी श्रवस्था का वर्णन महाभाष्य में 
इन सुन्दर शब्दों में किया गया है--- 


“ब्राह्मणेन निष्कारणों घर्मं: षडद्धो वेदोष्ष्येयो शेयइच” 
(पस्पशाह्लिक ) 


श्र्यात्‌, ब्राह्मण को छह श्रज्धो के सहित ही वेद को पढना झौर समझना 
चाहिए। यह उसका निष्कारण धमम है। 

इसलिए वैदिक घारा के तृतीय काल तक याज्ञिक कर्मकाण्ड में वैदिक मन्‍्त्रो 
का प्रयोग उनके अर्थों को समझकर और उपयुक्तता को देखकर ही किया जाता 
था, इसमें कोई सन्‍्देह नहीं है। 


यही बात नीचे दिये हुए प्रमाणो से भी सिद्ध होती है-- 
/एतद्द यज्ञस्यथ समृद्ध यद्‌ रूपसमृद्ध 
यत्कर्स क्रियमाणमृग्यजुर्वाधिवदति” (निरुक्त ११६) 


अर्थात्‌, याज्ञिक कर्म की सपन्नता या पूर्ण-हूपता इसी में है कि उसमें जो 


ऋग्वेद या यजुर्वेद के मन्त्र प्रमुकत होते है वे वास्तव में उस काम को बतलाते 
भी हे जो यज्ञ में किया जाता है। 


वैदिक धारा का हास श्छ्रे 


“यद्‌ यश्ेडभिरूप तत्समुद्धण” (ऐतरेयब्रा० १११६) 
श्र्थात्‌, मन्त्र और कर्मकी अनुरूपता में ही यज्ञ की संपन्नता रहती है। 
“पनसा वे यज्ञस्तायते मनसा फ्रियते” (ऐतरेयब्रा० ३॥११) 

अर्थात्‌, (भन्‍्त्रों के) श्र्थ को समझकर ही यज्ञ किया जाता है। 

यह स्पष्ट है कि उस समय मस्त्रों के श्र्य का हो प्राधान्य था। उसको 
प्रपेक्षा फर्मकाण्ड गौण था ॥ 

ऐसी अवस्था में कर्मकाण्ड की महत्ता उसके अ्रपने क्रिया-कलाप में न 
होकर, उसके पीछे रहनेवाली भावना में ही हुआ करती है । इसी वात को 
उपनिषदो की भाषा में हम इस प्रकार कह सकते हे-- 

ज्ु था भअ्ररे फर्मकाण्डस्थ कामाप कर्मकाण्ड प्रियं भवति, जनताया राष्ट्रस्प 
तु कामाय फर्मेकाण्ड प्रिय भवति' 

अर्थात्‌, अरे भाई कर्मकाण्ड कर्मकाण्ड होने के कारण प्रिय नही होता है, किन्तु 
इसलिए प्रिय होता है कि उससे जनता या राष्ट्र के कल्याण में सहायता मिलती है । 

वास्तव में उस समय याज्ञिक कर्मकाण्ड की महत्ता इसी लिए समझी जाती 
थी कि उसके द्वारा जनता की बदिक उदात्त भावनाओं को पुष्टि मिलती थी। 

परन्तु इस स्थिति ने पलटा खाया। आये-जनता में, शौर विशेषकर सपन्न 
वर्ग में, उदात्त चैंदिक भावनाओं के स्थान में अकर्मण्यता आदि अनार्य भावनाओो 
का प्रभाव वरावर बढने लगा । 

देदिक मस्त्रो श्लौर क्तंकाण्ड की परम्परा के निर्वहिक पुरोहित-बर्ग में भी, 
ऊपर दिखलायें हुए कारणों से, जहाँ एक श्रोर श्रालस्थ श्रौर बुद्धि की मन्दता 
फा साम्राज्य बढ़ा, चहाँ इूंसरी श्रोर याज्ञिक फ्रिया-कलाप में रूढिप्रयुक्त श्रद्धा- 
तिरेक से चैदिक मनत्रों के श्र्थ को समझते की तरफ से उपेक्षा भी बढ़ने लगी ।* 

यह समझा जाने लगा कि ऋत्विजों में, उनके द्वारा प्रयुक्त मन्‍्तो के 
शब्दों में, भर यज्ञ के क्रिया-कलाप में ही ऐसी कोई भ्रदृष्ट णवित है जिससे 
बल-यूर्वक अपनी अभीष्ट कामना की सिद्धि की जा सकती हैं। 

“ब्रह्म हि देवान्‌ प्रच्याययति/ (शतपयब्रा० ३॥३।४।१ ७) 
*0--0...0.-००-७०--०---०-७०---०--०--०-००--०-०-०--०- 
१. तु० “व वा श्ररे वित्तत्य कामाय वित्त प्रियं भवति, श्रात्मनस्तु फामाय 

दित्त प्रियं भदति ४ इत्यादि (वृहदारण्यकोपनिपद्‌ २।४५) 
२. तु० “बअनन्यासेव चेदानामाचारस्य च चर्जनातु । आलस्यादन्नदोपाज्च 
मृत्युद्प्रान्‌ जिधांसति” (मनुस्मृति ५४४) 
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श्र्थात्‌, मन्त्र में ऐसी शक्ति है कि वह देवों को भी झुका सकती है। 
#धया दे देवा:। देवा झहँव देवा.। श्रय ये ब्राह्मणा. शुश्रुवांसोड्नूचानास्ते 
भनुष्यदेवा:” (हतपथब्रा० २।२।२६) 
भ्र्थातू, देव दो प्रकार के होते हें। एक तो वे जिनको देव कहा जाता 
है। दूसरे विद्वान्‌ ब्राह्मण, जिनको 'मनुष्य-देव” कहना चाहिए। 
इत्यादि वचन ऋत्विजो की उसी मानसिक स्थिति के दघोतक हे ।* 
इस मनोवृत्ति का वेदों के अध्ययनाध्यापन पर श्रनर्थे-कारी प्रभाव पडेना 
अनिवार्य था। श्रब तो यह समझा जाने लगा कि 
(१) वेदोंके मन्त्रोका केवल यही प्रयोजन है कि उनका यज्ञो में प्रयोग किया जाय , 
(२) मन्‍्त्रो के शब्द-मात्र में शक्ति है, यहाँ तक कि वास्तव में मन्त्र का 
कोई श्रर्थ ही नहीं होता ।' 
याज्ञिको की इसी खेंद-जनक प्रवृत्ति को देखकर महाभाष्य में कहा था-- 
“वेदमधीत्य त्वरिता वक्‍तारों भवन्ति” (पस्पशाक्िक) 
पर्यात्‌, याज्ञिक लोग व्याकरणादि की उपेक्षा करके वेद के केवल शब्दों को 
रट कर अपने को कृतकृत्य समझ लेते हेँ। 
वेद-मन्त्रों के भ्र्थ की ओर से याज्ञिकों की इस उपेक्षा को देखकर वैदिक 
काल में ही विद्वानों ने भअर्थ-ज्ञान पर बहुत कुछ वल देना प्रारम्भ कर दिया 
था। उदाहरणार्थ, निरुकत में ही उद्धृत इन प्राचीन वचनो को देखिए--- 
स्थाणुरयं॑ भारहार. फिलाभूद- 
घीत्य वेदं॑ न विजानाति योष्यंम्‌ । 
यद्‌ गहीतसविज्ञातं निगदेनेव शब्दबते । 
अनग्नाविव शुध्केधो न तज्ज्वलति कहिचित्‌ ॥ (निरुक्‍्त १।१८) 
»७+०-०---०-+-०-०००००७--७---००-०--०-० ०--०-५-०--७---०-००७-०००-०--७--०--०---०-५-०--०-७-०--०--०--०---०-०.०-२- 
१. तु० “एते वे देवा ऋहुतादो यद्‌ ब्राह्मणाः । - ग्राहृतिभिरेव देवान्‌ हुताव 
प्रीणाति, वक्षिणाभि्मनुष्यदेवान्‌ । तेषस्से प्रीता इषमूर्ज नियच्छान्ति 
(गोपथ-ब्राह्मण २१११६) । 
२ तु० 'वेदा हि यज्ञायंमनिप्रवृत्ता” (याजूपज्योतिष ३), 
“पन्त्राइव फर्मंकरणा ” (आ्राश्वलायन-श्रौतसूत्र ११२१) , 
“शासम्तायस्य क्रियायेत्वात्‌” (पूर्वमीमासा १।२॥१) । 
हे तु० “पनर्थका हि सनन्‍्त्रा” (निरुक्‍्त ११५) । 
४. तु० “अधेन्वा चरति माययेष घाचं शुभुवां प्रफलामपुष्पाम” (ऋग्‌० १०७१५) 


चेदिक धारा का हुस १७५ 


श्र्यात्‌ू, वेद को पढकर उसके अर्थ को न जानने वाला भार से लदे हुए 
फेवल एक स्थाणु के समान है। जिस मन्त्र श्रादि को बिना अ्र्य के समझे 
केवल पाठ-मात्र से पढ़ा जाता है उसका कोई फल नहीं होता, उसी तरह जैसे 
सूखा इंधन भी बिना झाग के कभी नहीं जलता। 

परन्तु उक्त प्रवृत्ति का यह सारा प्रतिवाद केवल भरण्य-रोदन के समान था। 
यज्ञों के श्रौर सन्‍्त्रार्थ के संबंध में कर्मकाण्डियों की उक्त प्रवृत्ति वरावर 
बढ़ती ही गयी। ऐसी स्थिति में बंदिक कर्मफाण्ड खच बढा तो सही, पर वह 
धीरे-धौरे निष्प्राण शुष्क क्रिया-कलाप में परिवर्तित होता गया । श्र श्रन्त में, 
जसा हम आगे क्रमशः स्पष्ट फरेंगे, एसा समय श्राया जब कि वहू एक शोर 
झौपनिषद धारा श्रादि के, श्रौर इसरी ओर जंन बौद्ध श्रादि के, प्रतिवाद श्रौर 
विरोध फी श्राँघी में स्वयं नष्ट हो गया। 

उक्त प्रवृत्ति! का दुष्प्रभाव यही समाप्त नहीं हुआ | इसके ग्रनन्तर वेद- 
भमनन्‍्ध्रो की जो दुर्दशा हुई वह भर भी हृदय-विदारक है। 
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१, (१) यह विचित्र बात है कि पृर्वभीमांसा आदि के विचारों मे, जहाँ वैदिक 
मनन्‍नो का उल्लेख आवश्यक होता चाहिए वहाँ भी उनकी उपेक्षा करके, 
ब्राह्मण-वाक्यो को ही उद्धृत कर उनपर विचार किया जाता है। उदाहरणार्थ, 
वेदों में अ्नित्य ऐतिहातिक व्यक्तियों के नाम के आने से वेद श्रनित्य हो 
जाएँगे, इस भ्रापत्ति के प्रसग में, वेदिक मन्धों के सुप्रसिद्ध श्रगस्त्य, 
लोपामुद्रा, सुद स्‌ श्रादि नामो का उल्लेख न करके, केवल ब्राह्मण-वाक्यान्तर्गत 
धवर' ज॑से नामों पर विचार किया गया है (देखिए---सायणाचार्य की 
ऋग्वेदभाष्योपक्रमणिका में मोमांसा-सूत्र ११।२८५-३०, तथा १९६ की 
व्याख्या) । इस उपेक्षा का कारण हमें वेदो के श्रध्ययनाव्यापन की घोर 
शिथितता ही प्रतीत होती है। 
(२) एक दूसरी वात का निर्देश करना भी यहाँ आवश्यक है। वह यह है-वेदो 
पर शोर वंदिक कर्मकाण्ड पर जो विरोधियों के श्राक्षेप होते रहे है, उनके 
उत्तर में पूर्व॑मीमासा आदि में वेद पुरुपार्थ के अ्रलोफिक उपाय को 
वतलाते हे, भौर वेदिक कर्मकाण्ड एक श्रपूर्व या श्रदृष्ट का जनक होता 
है', यही कहा जाता रहा है । वैदिक उदात्त भावनाओं का या राष्ट्र अथवा 
समाज की भलाई या उत्कर्प का उल्लेख उनके समर्थन में प्राय. नहीं किया 
गया। इससे भी वेदों के वास्तविक अध्ययनाव्यापन की उपेक्षा ही प्रतीत 
होतो है । श्रपूर्वंदाद की युक्ति तो स्पप्ठ्त अत्यन्त दु्वंल है। मनुष्य का 
विचार-पूर्वक किया हुआ ऐसा कौन-ता कार्य है जिसमे पूर्व उत्पन्न नही होता ? 
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वैदिक धारा की परम्परा में याज्ञिक (श्रौत) कर्मकाण्ड तो शने -शने समाप्त- 
प्राय ही हो गया; पर शुष्क तथा श्र्थहीन कर्मेकाण्ड की प्रवृत्ति मारतवर्ष में 
बरावर बढ़ती ही रही । वह प्रवृत्ति श्राज भी हिन्दू-समाज में पूरे वेग के साय 
प्रचलित है, जैसा हम भागे चलकर वर्तमान हिन्दू-धर्म की घारा के प्रसद्ध में 
स्पष्ट करेंगे । 

वर्तमान हिन्दु-धर्म में नये देवताओों के साथ-साथ नये कर्मकाण्ड का भी 
विकास हभा। नवग्रह-पूजा श्रादि बिलकुल नयी पूजाएँ चली। परन्तु इस 
नवीन कर्मकाण्ड में वहुत करके उन्ही प्राचीन वैदिक मन्त्रो से काम लिया गया, 
इसकी परवा ह्वी नहीं की गयी कि उनके प्रयोग में कोई सार्थकता या वास्त- 
घिकता भी है या नहीं। अभ्रधिक से अभ्रधिक केवल देवता के नाम में और मन्त्र 
में शब्द-समात्र या अक्षर-मात्र का साम्य ही पर्याप्त मान लिया गया ! 


्ड 


उदाहरणार्थ, नवग्रहों में से शनि की पृजा में “शन्नों वेवीरभिष्टय झ्रापो 
भवन्तु०” (ऋगू० १०।६।४) इस मन्त्र का (जों कि वास्तव में श्राप” या 
'जलो' के सबन्ध का मन्त्र है) प्रयोग किया जाने लगा, केवल इस श्राधार पर 
कि शर्निं में शोर मन्त्र के शजन्नों शब्दों में शन्‌ की ध्वनि समान है ! इसी 
तरह के सैकेडो उदाहरण दिये जा सकते हे । 

वेदों की श्रध्ययनाध्यापन-परम्परा में इस प्रकार की घोर भ्रौर भ्रक्षम्य 
झतास्था के भ्रा जाने पर, वेदों के विषय में “त्रयों वेदस्य कर्तारों भण्डघूते- 
निश्ञाचरा ” ([प्रर्थात्‌, वेदों को भाँड, घूर्त भर राक्षसों ने बनाया है), “वेद पढ़त 
ब्रह्मा मरे चारों वेद फहानि” इस प्रकार के निराधार और अज्ञान-मूलक विचारों 


का फैलना स्वाभाविक था ! 


देवता-विषयक् भावना का अपकर्ष 


परिच्छेद ६ तथा १० में हमनें कहा है कि यद्यपि श्रापातत बैदिक देवता 

अपनी-अपनी स्वतन्त्र पृथक्‌ सत्ता रखते हुए प्रतीत होते है, तो भी वेदों के 
मन्त्रो में यत्न-तत्र स्पष्ठ रूप से उनकी मौलिक आध्यात्मिक एकता का प्रतिपादन 
किया गया है। मसन्त्रा्य-ज्ञान-पूर्वेक वेदिक यज्ञों के करने के समय तक, निश्चय 
ही विद्वान्‌ याज्ञिकों को उस मौलिक पश्राध्यात्मिक एकता का भान रहता होगा। 
तमी तो कहा जाता था-- 

“एक सब्‌ विप्रा बहुधा बदन्ति”. (ऋग्‌० १११६४।४६) । 

“सुपर्ण विश्नाः कवयों वचोधि- 

रेक सन्त बहुधा फल्पयन्ति” । (ऋग्‌० १०।११४।४५) 
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श्र्थात्‌, विद्वानू लोग एक ही मौलिक सत्ता या श्रध्यात्म-त्त््व को भिन्न-भिन्न 
इन्द्र, मित्र, श्रग्ति' आदि नामो से कहते हें । 


मन्त्रों में प्राय श्राता है कि वैदिक देवता अपना-अपना कायें परस्परोन्नायक 
या सामझ्जस्य के भाव से ही करते हे, विरोध-माव से कभी नहीं।' इससे 
भी उनकी मौलिक श्राध्यात्मिक एकता ही प्रतीत होती है। ऐसा न होने पर, 
भिन्न-भिन्न वैदिक देवताश्ों में और उनके माननेवालो में पारस्परिक ईर्ष्या-हेष और 
तन्मूलक विरोघ-भावना का पाया जाना स्वाभाविक होता। 


उसी मौलिक तत्त्व के विषय में मनन्‍्त्रों में कहा गया है-- 


“से श्रोतः प्रोतत्च विभ: प्रजासु” (यजु० ३२।८) । 
“बेदाहं सूत्र बिततं यस्मिन्नोता इसाः प्रजाः” (अ्रथर्वं० १०१८।३८) 
श्र्थातू, मौलिक आध्यात्मिक तत्त्व सर्वेत्र फैला हुआ है श्र ये सारी प्रजाएँ 
या सृप्टि उसी में श्रोत-प्रोत है । 
बढती हुई कृत्रिमता के दिनो में वैदिक कमेकाण्ड में मन्त्रों के श्र्थज्ञान की 


उपेक्षा का एक बडा दुष्परिणाम यह हुआ कि देवताञो की मौलिक एकता की भावना 
क्रमददा: श्रधिकाधिक श्रोझल होती गयी, भौर श्रन्त में प्राय विलकुल ही लुप्त हो गयी । 


यही मही, श्रागे चलकर तो, एक प्रकार से देवताओो के श्रपने अ्रस्तित्व को 
भी मीमासको से नहीं माला। परुवंसीसासा का सिद्धान्त है कि देवता मन्त्रमय 
होते हूं । भ्रर्यातू, तत्तद्‌ देवता के जो मन्त्र हूँ वही देवता हे, उनसे पृथक्‌ 
देवता अपनी सत्ता नहीं रखते । कई प्रकार की युकतियाँ इस सिद्धान्त के पक्ष 
में दी जाती है। परन्तु वास्तव में इस सिद्धान्त का मूल इसी विश्वास में है 
कि, किसी यन्त्र या मशीन की तरह, याशिक क्रिया-कलाप में ही स्वयं फल 
देने की शक्ति है। फिर चेतन देवता की आवश्यकता ही क्या है ? प्रत्युत, 
चेतन देवता अपनी स्वतन्तता के कारण उस क्रियाकलाप की यान्त्रिक शत 
में बाधा ही डाल सकता है। इसी कारण से मीमासक लोग, देवता क्या, ईश्वर 
को भी नहीं मानते !' मानते हे केवल याज्ञिक क्रिया-कलाप की श्रक्षुण्णता को ! 


इस प्रकार याज्ञिक कर्म-काण्ड की अत्यधिक यान्त्रिकता क्रमश., न केवल 
वैदिक देवता-वाद के लिए ही, किन्तु उसके आ्राष्यात्मिक एकतावाद के लिए भी 


सर्व-नाध्-कर सिद्ध हुई। इस स्थिति का नैतिक भावनाओं पर जो दुष्प्रभाव 
पडा, उसको हम श्रागे स्पष्ट करेंगे । 
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१. तु० 'देवा भाग यथा पूर्व संजानाना उपासते” (ऋग्‌ू० १०।१६१॥२) । 
१२ हर) 


श्छ८ भारतीय सस्कृति फा विकास 


रूढिमूलक वर्ग-बाद की प्रवृत्ति का दुष्प्रभाव 


् 


वैदिक घारा के तृतीय काल में वर्ण-व्यवस्था का प्रारम्म हुआ शौर उसके 
अनन्तर घीरे-घीरे उसमें रूढि-मूलकता कौ वृद्धि होने लगी, यह हमने ऊपर 
कहा है। उस परिस्थिति में उस व्यवस्था के गुण-दोप की कुछ चर्चा भी हम 
कर घुके हें । 


उक्त खूढि-मूलकता के लाने में श्रौर उसको दृढ़ करने में यात्रिक कर्मकाण्ड 
की शअत्यधिक जठिलता का विशेष हाथ था, यह भो हम ऊपर दिखला 
चुके हूँ । 

भारतवर्ष के इतिहास में इस काल को हम एक प्रकार से याज्ञिक फर्मकाण्ड 
का फाल कह सकते हेँ। इस काल में देश के सामने कोई महान्‌ राजनीतिक 
कार्य-क्रम नही दीखता। प्रायेण छोटे-छोटे राज्यो पर पुरोहितों की सहायता से 
राज्य करनेवाले राजा लोग, अपने भाग्य से पूर्णतया सन्तुष्ट होकर, एक प्रकार 
से भ्रादश-हीत, पर चैन का जीवन व्यतीत करने लगे थे। उन दिनों देश में 
कोई बढी चर्चा थी, तो वैदिक यज्ञों की, उनमें दी जाने वाली बडी-बडी दक्षिणाग्ो 
की भर पुरोहितो की ।' 


ऐसे वातावरण में परपता हुआ रूढिमूलक वर्ग-वाद श्रन्ततोगत्वा न 
तो तत्तद्‌ वर्गों के लिए, न देश फे लिए ही, हितकर सिद्ध होता है। यह 
सावंत्रिक नियम है फि स्वच्छन्द-प्रवाहु नदी-जल की श्रपेक्षा सबंत. रुका हुआा 
तालाब फा जल गनन्‍दा हो ही जाता है। उसमें वह्‌ जीवनी शक्ति ही नहीं 
रहती जो नदी-जल में होती है। दूसरे, जीवन में खुलो प्रतियोगिता फी 
भाषना के न रहने पर भनुष्य फो पश्राग बढ़ने की प्ररणा ही नहीं मिलती । 


इसलिए रुढ़ि-मूलक वर्ण-व्यवस्था वास्तव में याज्षिकों के लिए भी हितकर 
सिद्ध नहीं हो सकती थी। इसके कारण उनमें भी आलस्य, [द्विन्मान्य श्रादि 
दोषो का आ जाना स्वाभाविक था, जैसा कि हम ऊपर बतला चुके हेँं। ऋग्वेव- 
सहिता में ही एक जगह कहा है-- 


“सो षु ब्रह्व तखयुभृव ” (ऋग्‌ू० ८।६२।३०) 
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१. देखिए--ऐतरेय-ब्राह्मण (८६२०-२३) । 
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यह मन्त्र श्रववंवेद (२०१६०॥३) में भी आया है। इसका श्रर्थ है कि 
हि इन्द्र ' तुम एक याजिक ब्राह्मण की तरह आलसी न हो जाओ ॥' 
एक दूसरे मन्त्र में वित्ा श्रर्य-ज्ञान के वेद के मन्त्रों का पाठ-मात्र करने 
वालो के विपय में कहा है--- 
अवेन्चा चरति भायपंष 
बा शुन्रुवाँ श्रफलामपुप्पाम्‌ । 
(ऋग्‌ू० १०७१५) 
श्र्यात्‌, पुप्प-फल-रूपी अर्थ के विना जो केवल शब्दमात्र से (वेद-सन्त्र-रूपी) 
वाणी को पढता है वह मानों दूध न देनेवाली कृत्रिम गो के साथ घूमता- 
फिरता है। 


आगे चलकर वेदामभ्यास जडता या मन्दता का प्रतीक ही मानता जाने लगा 
था। तभी तो महाकवि कालिदास ने अपने विक्रमोव॑शी-नाटक (११०) में प्रजापत्ति 
को भी विदाम्यासजडः कहने का साहस किया है !' 


रूढि-मूलक वर्ग-बाद से जो सबसे बडी हानि देश फो हुईं वह विभिन्न वर्णों 
में पृथकत्व-भावना के बढ़ाने फीो थो। 


चैदिक घारा के इतिहास में एक समय था जव कि समस्त श्लार्यजाति एकता 
की भावना से अनुप्राणित थी। उसके विस्तार और राजनीतिक उत्कर्प का 
मुख्य आ्राधार उसी एकता पर था। उसके पश्चात्‌ जब वर्ण-मेद की भ्रवृत्ति का 
प्रारम्भ हुआ उस समय भी, परम्परागत एकजातित्व की भावना के कारण, 
परस्तर घनिष्ठ श्रद्धाजि-भाव के आदर्श को ही वर्ण-व्यवस्था का आधार. 
समज्ना जाता था। इसी कारण से वैदिक मन्त्रो में समस्त समाज श्रौर शूद्रों 
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१. इसी सवध में वेद को बिना समझे रटनेवाले वैदिक को 'मन्द-प्रत/ शौर 
श्रविषश्चित्‌' कहनेवाले इस प्रसिद्ध पद्य को भी देखिए-- 

“ओतियस्पेव ते राजत्मन्दकत्याविपश्चितः । प्रनुचाकहता बुद्धिनेंपा 
तत्वायदशिनों ४” (महाभारत, शान्तिपर्व १०१) । कुछ पाठ-मेंद से यही 
पंच महाभारत, उद्योगपर्व (१३२॥६) में भी आया है। 

इसी प्रसंग में भागवत (६।३॥२५) का यह वचन भी देखने 
योग्य है--त्रम्या जडोकृतमतिमंथुपुप्पितायां बैतानिके मह॒ति फर्मणि 
युज्यमानः ४! यहाँ भी वेदास्थासी याज्ञिक को स्पष्टत. 'जडीकृतमति' 
कहा गया है। ड 


१० भारतीय संस्कृति का विकास 


सहित सब वर्णों के प्रति ममत्व-बुद्धि शौर हित-भावना का वर्णन मिलता है, 
जैसा कि हम परिच्छेद ६ में दिखला चुके हे । 


परन्तु यह स्थिति चिरकाल तक नही रही। वर्ण-मेद की प्रवृत्ति में रूढि- 
मूलकता के बढने के साथ-साथ विभिन्न वर्णो में पृथक्त्व-भावना के बढाने का 
प्रयत्वन स्पष्ट दिखायी देता है। 


उदाहरणार्थ, गृह्य-सूत्रो के उपनयन-प्रकरण के अध्ययन से स्पष्ट हो जाता 
है कि जहाँ प्राचीन गुह्मसूत्रो में विभिन्न वर्णो के ब्रह्मचारियों के लिए मेखला, 
दण्ड, वस्त्र श्रादि का कोई भेद प्राय नहीं रखा गया है, वहाँ नवीन गृद्य-सूत्री 
में वर्ण-मेंद से विभिन्न मेखला भ्रादि का विधान पाया जाता है। 


भ्रत्य क्षेत्रों में भी यही प्रवृत्ति बरावर बढती हुई दिखायी देती है। 


इस प्रवुत्ति का सबसे श्रघिक खेद-जनक प्रभाव झूद्ध और श्रा्यं के परस्पर 
संबध पर पडा । परिच्छेद € में हम दिखला चुके हे कि चारो वेदों में शूद्र 
के प्रति भ्रन्याय्य भ्रथवा कठोर दृष्टि कही नहीं पायी जाती। यही नही, वेद- 
भन्त्रो में तो श्रन्य वर्णो के समान शूद्र के प्रति भी सद्भावता और ममत्व का 
वातावरण स्पप्ट दिखायी देता है। 


परन्तु वर्ण-मेद में रूढि-मूलकता के बढ जाने पर उक्त स्थिति में मौलिक 
परिवर्तत दिखायी देने लगता है। उदाहरणार्थ, गौतमव्ंसूत्र के निम्न-लिखित 
वचतोो को देखिए-- 


अ्रथ हास्य वेदमुपम्पृष्वतस्त्रपुजतुस्यां शओज्न-प्रतिपुरण- 
मुदाहरण॑ जिल्लाच्छेदहो घारणे शरीरभेद- । 
(गौ० घ० सू० २।३।४ ) 
श्र्थातू, वेद के सुनने पर शृद्र के कानो में राँगा या लाख भरवा देनी चाहिए, 
वेद के उच्चारण करने पर जिद्दा कटवा देनी चाहिए, और धारण करने पर 
घरीर (हाथ) को कटवा देना चाहिए। 
पिछल वदिक काल में शूद्र के प्रति कठोर दृष्टि का यह केवल एक उदा- 
हरण है। भनुस्मृति आदि में इसी प्रकार की अ्शोभन दृष्टि के भनेकानेक 
उदाहरण मिल सकते हें। 
हमारी समझ में शूद्रो के प्रति दृष्टि के इस महान्‌ परिवर्तन का आधार 
वर्ण-मेद की बढती हुई रूढि-मूलकता की प्रवृत्ति पर ही हो सकता है। वर्णो 
में बढ़ती हुई पृथक्त्व-भावना का चरम उत्कर्ष इसी में हो सकता था। 


वैदिक घारा का ह्वात १८१ 


श्रायजाति की मौलिक एकजातीयता की स्पृहणीय भावना के मुकाबले में 
पिछली खेद-जनक पृथक्त्व-भावना के लिए तनिक शतपय-ब्ाह्मण के निम्न-लिखित 
उद्धरण को देखिए-- 
“अ्रयेतराः पृथझ. नानायजुभिरुपदधाति विश 
तत्क्षत्रादवीयंतरा फरोति पृथग्वादिनीं नानाचेतसम्‌” । 
(शत० ब्रा० ८5७॥२॥३) 
ग्र्यातू, चयन में वह दूसरी इष्टकाग्रो को पृथक पृथक्‌ यजुर्वेद के मन्त्रों से 
रखता है, जिससे क्षत्र की श्रपेक्षा पृथकू-पृथक श्र्यात्‌ अनैक्य से बोलने वाली 
झ्रौर विभिन्न-चित्तवाली प्रजा में दुर्वलता रहे । 
यहाँ प्रजा के विपय में यह भावना कि उसमें किसी प्रकार एकता और 
एकचित्तता न श्रा सके और वह राजशक्ति के सामने दुर्वल ही रहे कितनी हीन 
श्रीर खेद-जनक है! 
जनता के प्रति उपेक्षा श्रीर तिरस्कार की भावना के ऐसे ही अनेकानेक 
उदाहरण" ब्राह्मणन्यनन्थो में पाये जाते हूँ। 
नंतिकता का हास 


सातवे परिच्छेद मे हम बतला चुके है कि कोई भी घामिक कर्मकाण्ड 
मनृष्य की तहििपयक स्वाभाविक प्रवृत्ति में प्रारम्भ होकर प्रायेण धीरे-बीरे बढता 
हुआ पुरोहित-वर्ग के एकाघिकार की वस्तु बन जाता है। यह श्रवस्था श्रन्त में 
पुरोहित-बर्ग भर जनता दोनों के लिए हानिकर सिद्ध होती है । इससे जहाँ 
एक ओर अ्कर्मण्यता, मह-ग्रह प्रीर अन्य-विश्वास की वृद्धि होतो है, वहाँ दूसरी 
शोर व्यावसायिक श्रोर दूकानदारी को अनियन्त्रित प्रवृत्ति के बढने से नैतिकता 
के प्राय सर्वनाण की स्थिति उपस्थित हो जाती है। 

अत्यधिक बडा हुप्रा याज्ञिक कर्मकहाण्ड भी इस नियम का अपवाद नहीं हो 
सकता था, इसके लिए ब्रनेक प्रमाण हमको प्राचीन ग्रन्थों में मिलते है। उन्हीं 
में से कुछ प्रमाणो को यहां देना हम उचित समझते हें। 

ऋत्विजों की व्यावसायिक प्रवृत्ति का उल्लेख ऋग्वेद में ही इस प्रकार 
मिलता है-- 


तक्षा रिव्टं झत॑ निषण्‌ ब्रह्मा सुन्वस्तमिच्छति । (ऋग्‌० ६।११२।॥१) 
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१. तु० “प्रत्ता वे क्षत्रिय. । प्रन्न विट्‌ ! (घत० ब्रा> ६११४२२५) 


श्ष२ भारतायप सरक्ृति का घिफास 


अर्थात्‌, जैसे कारीगर (या भिस्तरी) टूटी हुई बरतु के लिए, श्रथवा वैद्य 
बीमारी के लिए, इसी प्रकार ब्राह्मण; ऋत्विजू सोमन्याग करनेवाले के लिए 
इच्छुक रहता है। 

ऋत्विजू किस प्रकार भ्पने ही यजमान का नाश कर सकता है या उसको 
हानि पहुँचा सकता है, इस विपय में एंतरेय-ब्राह्मण से लिया गया नीचे का 
उद्धरण देखने योग्य है-- 

“ये कामयेत प्राणेनन व्यूघंयानतत घायव्यमस्थ लुब्ध शसेतू, ऋच था पद 
घातीयात्‌ । तेनेच तल्लुब्धम्‌ ।” प्राणेनेवेच तद्‌ ध्यपंयति । . - य कामयेत चक्षु- 
पेन ध्यधयानीति मंन्नावरुणमस्थ लुब्ध इासेतूु, ऋच था पद घातीयात्‌ । तेनैव 
तल्लुब्धम्‌ । चक्षुषवन तद्‌ व्यघेंयति ४? (ऐत० ब्रा० ३॥३) 

इस लम्बे प्रकरण में विस्तार से बतलाया है| कि होता यदि चाहे तो शपने 
मन्‍्त्रो (यहाँ प्रठग-शस्न्र) के पाठ में किसी प्रकार की गड़बड़ करके यजमान 
को श्रनेक प्रकार की हानि पहुँचा सकता है, यहाँ तक कि उसको श्रन्धा कर 
सकता है या उसको मार भी सकता है। 

कर्मकाण्ड के नैत्तिक पतन की यह पराकाष्ठा है कि ऋत्विज्‌ अपने ही 
यघजमान फो किसी भी प्रकार की हानि पहुँचाने की कामना करे! 

ऋत्विजो द्वारा यजमानों को ठगने या लूटने की प्रवृत्ति का भी वर्णन 
एँतरेय-ब्राह्मण में ही इस प्रकार मिलता है--- 

“यथा हु या इद निषादा था सेव्झया था पापकृतो था चित्ततन्त पुरुषमरण्ये 
ग्हीत्या फर्तेसन्वस्थ वित्तम्तावाय द्रवन्ति, एचमेव त ऋत्विजो यजमान फर्तमन्वस्य 
वित्तमादाय द्रवन्ति यमनेबधिदों याजयान्‍ति | एतद्ध सम ये तहिद्ानाह जनमेजय. 
पारीक्षित' --एवंदिद हि वे मामेच॒विदों याजय्ति तस्मावह जयामि . ” 

(एत० ब्रा० ८११) 
अर्थात्‌, जैसे दुष्ट चोर या लुटेरे जगल में किसी घनवानू पुरुष को पकड़कर उसे 
गढे में फेंक कर उसका धन लेकर चम्पत हो जाते हे; ऐसे ही मूर्ख ऋत्विज्‌ 
उस यजमान को, जिसका वे यजन कराते हे, गढे में ढकेलकर उसके घन को 
लेकर चम्पत हो जाते हें । (इसीलिए) परीक्षित्‌ के पुत्र जनसेजय ने कहा था 
कि में स्वय याज्ञिक कमंकाण्ड को जानता हूँ। बिद्वान्‌ ऋत्विज्‌ ही मेरा यजन 
कराते है। इसी कारण से मेरी जय होती है। 

श्रभिष्राय यह है कि यज्ञ के वास्तविक स्वरूप को न जानकर जो ऋत्विज्‌ 
कर्म कराते हैं, वे वास्तव में यजमान को लूटठन वाले लुटेरे होते हे, या लुटेरो 
की प्रवृत्ति उनमें झा जाती है। 


देदिक घारा फा हास १८३ 


इसी प्रकार ऐतरेय-ब्राह्मण (३४६) में ही एसे ऋत्विजों की निन्‍्दा की है 
जो लोभादि निम्न-प्रवत्तियों के वक्षीमृत, होकर यज्ञ कराते हे । 

ऐतरेय-श्लाह्मण उस समय का ग्रन्थ है जबकि याज्ञिक कर्मकाण्ड शपने पुरे 
उत्कर्ष में रहा होगा। उस समय भी उसमें काफ़ी झ्नतिकता की संभावना 
था गयी थी, ऐसा ऊपर के उद्धरणो से स्पष्ट प्रतीत होता है। एसी दशा में 
उसके श्रपकर्ष के दिनो में श्रनेतिकता किस सीमा तक पहुँची होगी, इसका 
अनुमान लगाना कठिन नहीं है।' 


वेदिक धारा का क्लास और प्राचीन दृष्टि 


प्रथम इसके कि हम प्रकृत विषय का उपसहार करें यह उचित प्रतीत होता 
है कि वैदिक घारा के हास की परिस्थिति को थोड़ा-बहुत प्राचीन प्रामाणिक 
न्‍थो के शब्दों में ही दिखला दिया जाए। 


उपनिषदों के निम्नलिखित प्रमाण निष्प्राण याज्ञिक क्रियाकलाप से उद्दिग्तता 
को स्पष्टतया प्रकट करते हें--- 


प्लया होते अदृढा यज्ञरूपा 

श्रष्टादशोक्तमचर॑ गेंषु फर्म १ 

एतच्छे,घो योडभिनन्दन्ति सूढा 

जरामृत्यु ते पुनरेचापियन्ति ॥ (मुण्डकोपनिपद्‌ १२७, 
श्रविद्यायामन्तरे. चतेमानाः + 

स्वयं घीराः पण्डितं मन्यमानाः । 

वच्धम्यमाणा: परियन्ति सूढा 

अ्न्थेनेव नीयमाना ययात्थाः॥'  (कठोपनिषद्‌ १२५) 


श्र्यातू, ये आदर्ण-हीन जटिल यज्ञ-रूपी कर्म अदुढ नौका के समान हूँ। 
झविवेकी लोग इनको ही जीवन का लक्ष्य बनाकर अपनी अ्रच्च-वासनाओं के 
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१. पिछले फाल में याज्िकों फे नैतिक पतन के संबन्ध में संस्कृतज्ञ विद्वानों में 
सिद्ध निश्नलिखित बचन को भो देखिए--- 
“महाइचर्य महाइचर्य यज्ञे फमठवत्थतम्‌ ! ! 
महामुर्खस्थ याग्रोश्य॑ महिषीशतदक्षिण: ॥ 
तवार्धं उ समार्ध व मा विघ्न छुझ पण्डित [” 
२. यह पद्य मुण्डकोपनिषद्‌ (शशा८) में भी कुछ पाठ-सेद से आया है। 


श्च४ड भारतीय संस्कृति का विकास 


भँवर में ही पढे रहते हैं और वास्तविक कल्याण को नहीं प्राप्त कर सकते । 
मूढ लोग, अपने को पण्डित और वृद्धिमान्‌ समझते हुए, पर वास्तव में श्रज्ञानव्ष 
आदर्षद्दीन याज्षिक क्रिया-कलाप में फंसे हुए, भाष्यात्मिक उन्नति के सरल-सीधे मार्ग 
में भ्रम्सर नहीं हो पाते । वे मान, दम्भ, मोह के टेढे मार्ग में ही फेंसकर 
अपने जीवन को नष्ट करते है। उनकी दक्शा वास्तव में अच्घे के पीछे चलने- 
वाले भ्रन्धो के समान ही होती है । 


शुष्क आांदर्श-हीन याश्िक कर्म-काण्ड को ही लक्ष्य मे रखकर, वेदों के श्ौर 
वैदिक यज्ञों को करनें-कराने वालो के विषय में कहे गये, भगवद्गीता के कुछ 
वचन नीचे दिये जाते हे-- 


यामिमा पुष्पिता चाच प्रचदस्त्यविपद्चित : 
वेदबादरता पार्थ नान्यदस्तीति बाविन- ॥ 
फामात्माव स्वर्गपरा जन्मकर्मफलप्रदाम्‌ । 
क्रिपाविशेषवहुला.. भोगश्वयंगति. प्रति ४ 
यावानर्थ उदपाने स्वतः  संप्लुतोदके । 
तावान्‌ सर्वेषु वेदेषु ब्राह्मणस्थ. विजानत 0७ 

(गीता २४२, ४३, ४६) 


श्रात्ससभाविता" स्तव्या धनमानमदान्विता । 
यजन्ते. नमयस्तेस्ते. वम्भेनाविधिपुवंफस्‌ 0 
(गीता १६।१७) 


अर्थात्‌, वैदिक वादों में विद्वास रखनेवाले अविद्मान्‌ लोग ही विभिन्न काम- 
नाओ से प्रेरित होकर, भोग और एऐश्वर्य की प्राप्ति के लिए, जटिल याशिक 
क्रिया-कलाप के साथ, बिना समझे हुए, केवल सुनने में रमणीय बंदिक भन्‍त्रो का 
पाठ करते हैं। स्वत जल के उपलब्ध होने पर छोटे-से जलाशय श्रादि की 
जैसी उपयोगिता होती है, वैसी ही उपयोगिता तात्तविक दुष्टि रखनेवाले विद्वान 
के लिए सब वेदो की है। झपने को बढा माननेवाले, विनय से रहित भौर 
घन-मान के मद से युक्त श्रश्ञानी लोग, दम्म के साथ, अविधि-यूर्वक नाम-सात्न 
के वैदिक यज्ञों को किया करते है । 


प्रन्तमें, श्रीमदृभागवत से वैदिक याज्ञिकों की तात्कालिक दुखस्था झौर 
अनैतिकता को वर्णन करनेवाले कुछ अशो को देकर हम इस विषय को समाप्त 
करते हैं-- 


वैदिक घारा का हुएस १८५ 


,»०००००००»- मुहान्त्यास्तायवादिनः ७ 
फर्म प्यकोविदाः स्तब्घा मुर्खाः पण्डितमानिनः । 
रजसा घोरसंकल्पाः कामुका पहिसन्यवः । 


वदन्ति . सेष्न्योन्यमुपासितस्त्रियो 
गृहेयु मंयुन्यपरेषु चाशिषः। 
यजन्त्यसुष्टान्नविधानदक्षिणं 
वृत्य पर घ्नन्ति पशूनतह्िदः 0 
(भाग० ११।५।५-८) 


अर्थात्‌, याज्ञिक कर्मकाण्ड को करनेवाले वैदिक लोग मूढावस्था में पडे हुए 
होते हैं। अभिमानी, मू्खे, अपने को पण्डित समझनेवाले वे कर्मकाण्ड के तत्त्व 
को नही जानते । वे कामी, सर्प के समान क्रोधी, दम्मी, मानी और पापी होते 
है। रजो-गुणी होने के कारण उनके सकल्प कूर होते हें। वे स्वय एक-दूसरे 
की स्त्रियों का सेवन करते हुए, उन्हों घरो में ग्राशीर्वादात्मक मन्त्रों का पाठ 
करते हैं जो विपयोपभोग-परायण होते है। शास्त्र की दृष्टि से उचित-अनुचित 
का विचार छोड़कर वे केवल श्राजीविका की दृष्टि से यज्ञ कराते हे श्रौर हिसा 
को परवा न करके यज्ञों में पशुओं की बलि देते हे । 


श्रीमड्भागवत के ही एक दूसरे प्रकरण में स्वयं भगवान्‌ श्रीकृष्ण, भक्ति 
ज्ञान श्रादि के स्वाभीष्ट मार्गों की व्याख्या के प्रसद्भ में, याजशिक-कर्मकाण्ड की 
“दुरवस्था को दिखाते हुए कहते हे-- 
हिसाविहारा झ्यालब्धे: पशुभि: स्वसुखेच्छपा । 
यजन्ते देवता यज्ञ पितृभूतपतीन्‌ खला. ॥ 
रजःसत्त्वत्मोनिष्ठा रजससंत््ततमोजुष: । 
उपासत इद्धमुस्यान्‌ देवादीनू न तयेव साम्‌ ॥ 
इष्ट्वेहू देवता यज्ञंगंत्वा रंस्थामहे दिधि । 
तस्यान्त इह भूयास्म महाशाला महाकुलाः ॥ 
एवं पुष्पितया वाचा व्याक्षिप्तमनसा नृणाम्‌ । 
मानिनां चातिस्तव्यानां महार्तापि न रोचते ॥ 
(भाग० ११॥२१॥३०, ३२-३४) 
अर्थात्‌, खल लोग अपने सुख की इच्छा से प्रेरित होकर यज्ञों में बलि दिये 


१८६ भारतीय सस्कृति फा विकास 


हुए पशुओ की हिसा में विहार करते हे ।' वे उक्त प्रकार के हिंसामय यज्ञो से 
देवताओ का तथा पिन्रादि का यजन करते हे। रजस्‌ सत्त्व भौर तमस्‌ में 
आस्था रखनेवाले वे इन्द्र श्रादि देवों की उपासना करते हे, भगवान्‌ की नही। 
इस जन्म में यज्ञों द्वारा देवताओं का यजन करके हम स्वर्ग में जाकर रमण 
करेंगे, भौर तदनन्तर पुन इस लोक में बडे कुलों में जन्म लेकर ऐश्वयं का 
उपभोग करेंगे---इस प्रकार की श्रापातत रमणीय वातो से जिनके चित्त चज्न्चल 
हैं ऐसे श्रभिमानी तथा अ्रतिस्तव्ध लोगो को मेरी (>>भगवान्‌ के सवन्ध की) 
बात भी नहीं रुचती । 

ऊपर के वचनों पर किसी प्रकार की टीका-टिप्पणी की श्रावर्यकता नहीं 
है। आभ्रादश्षे-हीन शुष्क याज्ञिक क्मेकाण्ड के कारण लोगो की वेदों में अनास्था 
का भर सामान्य रूप से याज्ञिको की खेंद-जनक अ्रनैतिकता के साथ-साथ निन्‍्द- 
नीय व्यावसायिक वृद्धि का इससे अ्रधिक प्रमाण और क्‍या हो सकता है! 


वैदिक घारा के ही क्यो, किसी भी सास्क्ृतिक घारा के ह्ास के लिए ऐसे 
कारण पर्याप्त होते हे । 


उपसंहार 


जो कुछ ऊपर कहा है उससे स्पष्ट है कि वैदिक घारा के ह्वास का मुख्य 
कारण भ्रत्यधिक जटिलता श्रौर विस्तार को पहुँचा हुआ उसका आदरोहीन शुष्क 
कर्मेकाण्ड ही था। भार्यजाति में रूढि-मूलक वर्गे-वाद की प्रवृत्ति के लाने में 
झौर उसको दृढ़ करने में भी उक्त कमेकाण्ड का विशेष हाथ था। इसी के 
कारण, जहाँ एक श्रोर विभिन्न वर्णों मे पृथक्त्व-भावना की वृद्धि हुई, वहाँ दूसरी 
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१. तु० “इज्यायज्ञभुतिक्षर्तयों मार्गरबुधोष्वमः । हन्याज्जन्तन्‌ सासगृुध्न्‌ु स वे 
नरफभाष्ट नर' ॥ ( महाभारत, अ्रनुशासन-पर्व, ११५४७ ) । 
याज्षिक कमंकाण्ड में पशुओ की बलि के प्रसंग ब्राह्मण-प्न्यो श्रौर 
श्रौतसूचो में भरे पडे हे । सवनीय पशु के भ्रवयवों को ऋत्विजों में 
बाँटने के विधान का उल्लेख हम ऊपर कर चुके हैं। महाभारत र्मे 
वर्णित राजा रन्तिदेव के सत्र में प्रतिदिन सहलों पशुझो की बलि दी 
जाने की कथा प्रसिद्ध है। यहाँ जो प्रमाण हमने दिये हे उनसे यह स्पष्ट 
है कि याज्ञिक लोग प्राय मासाहार के प्रलोभन से यज्ञों में प्रवृत्त होते 
थे । इन सव वातो से यह स्पप्ट है कि वैदिक यज्ञों की बढती हुईं पशु- 
हिंसा की प्रवृत्ति भी वेदिक घारा के ह्वास में एफ प्रमुख कारण थी । 


वैदिक घारा का हास कक 


श्रोर शूद्रो के प्रति कठोर और प्रशोभन दृष्टि का सूत्रपात हुआ। इसीने 
विशेष रूप से रूढि-मलक पुरोहित-वर्ग को जन्म दिया, जिसकी क्रमशः वढती 
हुई व्यावसायिक बुद्धि भौर श्रतैतिकता ने वैदिक घारा कौ हासोन्‍्मुखता को 
झ्ौर भी वढा दिया। श्रादर्श-हीन याज्ञिक कर्मकाण्ड और नेतिकता की भावना 
से शन्य-प्राय ऋत्विजों के कारण वेदों के प्रथथ-ज्ञान-पुरस्सर अध्ययवाध्यापन की 
परम्परा और उनकी उदात्त भावनाशों का वातावरण दोनो नष्ट-प्राय हो गये। 
यह समय ऐसा था जब कि जनता को कोई घामिक प्रेरणा और जीवन-प्रद 
सन्देश कही से भी मिलना प्राय बन्द हो गया था, भौर वेदिक धारा का प्रवाह 
झत्यन्त मन्द पड़ गया था। 
घाॉमिक झ्ौरः नंतिक वातावरण की यही मह्‌ छून्यता श्रथवा 
रिक्‍्तता वास्तव में श्रौपनिषद तथा जैन-बौद्धावि धाराह्रों के अगले झान्दोलनों 
की जननी हुई। 
प्रकृति का नियम है कि वातावरण फ्रे निस्तब्ध हो जाने पर हो प्रांधी 


भाती है। 


घंदिक घारा फे हास फी कहानो हुम यहीं समाप्त फरते हे । यह श्रत्यन्त 
हृदय-विदारक है, इसके कहने फी श्रावश्यकता नहीं है । पर यह सत्य है, इसमें भी 
सम्देहु नहीं है । इसको मानना ही पड़ेगा; इसको माने बिना न तो हम भारतीय 
संस्कृति फी श्रगली प्रगति फो समझ सकते हे, न श्रगली घाराओं के उदय फो । 


हमारा कतंव्य 


बेदिक घारा का ह्वास एक ऐतिहासिक सत्य है। पर इसका अर्थ यह नही 
है कि वेद श्लौर वैदिक वाहु्मय का महत्त्व अभिनव भारत के लिए नही है। 
यह हमारा परम सौभाग्य है कि वे अ्रव भी सुरक्षित है। उनकी हमने 
अक्षम्य महान्‌ उपेक्षा की है, सहत्नो वर्षों से । पर श्रव समय झा गया है जब कि 
भ्रावश्यरुता हैं उनके वास्तविक श्रनुशीलन श्रौर स्वाध्याय की, फिसी संकीरण 
सांप्रदायिक दृष्टि से नहीं, किन्तु श्रत्यन्त उदार मानवीय भावना से । 
वेद हमारे राष्ट्र की अमूल्य ज्ञाज्वत निधि तो है ही, पर अपनी अद्वितीय 
उदात्त भावनाओं श्रौर अमूल्य जीवन-सदेश के कारण उनका सार्वकालिक और 
सार्वेभीम महत्त्व भी है। इस का गये और गौरव प्रत्येक भारतीय को होना चाहिए । 
यह नदा स्मरण रखने की बात है कि वेदो के विपय में संकीर्ण साम्रदायिक 
दृष्टि न केवल उनके महत्त्व को घटाती है, अपितु उनको दूसरी सास्कृतिक 
राओझ्नो के साथ प्रतिस्पर्धा के बहुत निम्न धरातल पर भी ले आती है । 


श्प्प भारतीय सस्कृति का विकात 


सकीर्ण साप्रदायिक दृष्टि के दोपो की विश्येप व्याख्या हम पहले ही (परिच्छेद 
“४ में) कर चुके हे। उनको यहाँ दुहराने की श्रावश्यकता नहीं है। 
श्रन्त में हम यही कहना चाहते हे--- 
मेघामह्‌ प्रथमा ब्रह्मण्वतों ब्रह्मजूतामृपिष्ट्ताम्‌ । 
प्रपीता ब्रह्मचारिभिदेवानामवर्स हुवे ॥ (अथर्व० ६।१०८।२) 
श्र्थातू, ऋषियों द्वारा सस्तुत, ब्रह्मचारियो से सेवित, वैदिक मन्‍्त्रो को 
प्रकाश में लानी वाली, वेदमय प्रथम मेधा का हम श्रावाहन करते हे जिससे 
समस्त देवी शक्तियों का सान्निध्य श्रीर सरक्षण हमको मिल सके 
इसका श्रर्थ यही है कि वह्‌ दिव्य मेघा, जिसने ऋषियों द्वारा वंदिक धारा 
को प्रवाहित किया था, जिस ने भारतीय सस्क्ृति के उप-काल में विश्व में 
व्याप्त उस मौलिक तत्त्व का साक्षात्कार किया था जिसकी दिव्य विभूतियों का 
वौदिक देवताओं के रूप में मन्त्रों में गरान किया गया है, शौर जिसने मानो 
प्रकाशमय आनन्‍्दमय लोकों से लाकर मानव-जीवन के लिए दिव्य सदेशों को 
श्रुति-मघुर पवित्र शब्दों में सुनाया था, भारतीय सस्कृति के श्रमृत-ल्लोत के रूप 
में श्रव भी वैदिक मन्त्रो में सुरक्षित है। 
शुष्क भ्रादर्श-हीन याज्ञिक कर्म-काण्ड के रूप में वंदिक धारा के हास के 
हो जाने पर भी, वह स्वय श्रजर और श्रमर है। हमारा पवित्र कतंव्य है कि 
हम परम-तीर्थे-लप उस अमृत-स्नोत तक पहुँच कर, उसमें श्रवगाहन कर, उसकी 
दिव्य पवित्रता और सजीवनी शक्ति का स्वय अनुभव करें, झौर भारतीय 
सस्क्ृति के लिए उसकी व्यापक देव की बेल का, जो उस अ्रमृत-प्रवाह से विच्छिन्न 
होकर सूख रही है, उस अ्रमृत-ज्लोत से पुन सबन्ध स्थापित कर, उसको फिर से 
उज्जीवित भौर हरा-भरा करें, जिससे अभिनव भारत के लिए वह पुन फूले 
आऔर फले और साथ ही अपने सौरभ शोर प्रसाद से विश्व को प्रसन्नता, सन्‍्तोष 
ओर शान्ति प्रदान कर सके । वेद ने स्वय कहा है-- 
यथेसा वाच कल्याणीमावदानि जनेम्य । 
ब्रह्मराजन्याम्या७ै.. शुव्राय... चार्या- 
य॑ च स्वाय चारणाय च। 
प्रियो देवाना वक्षिणाय दा- 
तुरिह भूयासम्‌। श्रय से 
कास समृध्यताम्‌। 
उप सादो नमतु। 
(यजु ०२६२) 
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प्रथम पारिश्रेष्ट 


(क) वैदिक धारा का असृत-लोत 
(ख) वेदिक-सूक्तिपमन्जरी 

(ग) ब्राह्मणीय-सूक्ति-मञ्नरी 

(घ) ब्रत से आत्म-शुद्धि 

(ड) ब्रह्मचय 


प्रथम परिशिष्ठ 
(क) 
वैदिक धारा का असृत-खोत 


सौलिक प्रइन 


छस्मे देवाय हविषा विधेम ? (ऋग॒० १०॥१२१॥५) 
हम किस देव की स्तुति और उपासना करें ? 


जत्तर 


येन थोरुप्रा पुथिदी च बुढा येन स्वः स्तनित येन नाकः । 
यो श्रन्तरिक्षे रजसों विमानः फस्मे देवाय हृविषा विधेम ॥॥ 
(ऋग्‌० १०१२१।॥५) 
जिस देवी शक्ति ने इस विशाल युलोक को, इस पृथिवी को, स्वलॉक और 
नाक-लोक को अपने-अपने स्वरूप में स्थिर कर रखा है और जो अन्तरिव-लोक में 
भी व्याप्त हो रही है उसको छोड़ कर हम किस देव की स्तुति और उपासना कर 
सकते है ” पअर्वात्‌, हमफो उसी महाशक्ति-हपिणी देवता की पूजा करनी चाहिए । 


सूलतत्व का स्वरूप 
से प्रोतः प्रोतइच विभूः प्रजाछु । (यजु० ३२८) 


वह मूल-तत्त्व सारे विश्व में ओत-प्रोत है और यह सुष्टि उसी से उत्पन्न 
ञ्त्रः 
हुई है। 


श्ध्र भारतीय सस्कृृति का विकास 


न॒तस्य प्रतिमा श्रस्ति यस्म नाम मह॒द्‌ यहशः। 
(यजु० ३२।३) 


उसका यज्ञ सर्वत्र फैला हुआ है | उसकी प्रतिमा या उपमान नहीं हो सकता | 
सब देवता उसी की विभूति हे 


एक सह्दिप्रा वहुधा वदन्त्य- 
र्लि यम मातरिश्वानमाहु । (ऋग्‌० १।१६४।४६) 


एक ही मृलतत्त्व को विद्वान्‌ श्रग्ति, यम, मातरिहवा श्रादि अनेक नामो से कहते हे । 


सुपर्ण विप्रा फवयों वचोभिरेक सन्त बहुधा कल्पयन्ति। 
(ऋग्‌० १०१११४।५) 
एक ही सर्व-व्यापक तत्त्व को विद्वान्‌ कवि वचनों द्वारा श्रनेक रूपो में 
कल्पित करते हें। 
तदेवाग्निस्तदादित्यस्तद्वायुस्तदु चन्द्रमा । 
तदेव शुर्क्न तद्‌ ब्रह्म ता श्राप स प्रजापति ॥ 
(यज्ञु० ३२॥१) 
उसी मूलतत्त्व को श्रग्नि, श्रादित्य, वायु, चन्द्रमा, शुक्र (--भास्वर) ब्रह्म, 
श्रपू (+--जल) श्रौर प्रजापति कहा जाता है। शअ्रथवा, अग्नि श्रादि सब उसी 
की विभूतियाँ हे ।' 


«00-0५ 
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१. तु० “अह क्ृत्स्तस्थ जगत प्रभव प्रलयस्तथा। 

सयि सर्वेमिद प्रोत सूत्रे सणिगणा इंवं। 

रसो5हमप्सु कोन्‍्तेय प्रभास्मि शशिसूर्ययो । 

पुण्यो गन्ध पृथिव्यां च तेजश्चास्मि विभावसों ।” (गीता ७॥६-&६) 
तथा, 

“यतो भूतानि जायन्ते यत्र तेषां लयो मत. । 

यदाश्रयेण.. तिष्ठन्ति. तत्त्व. तन्नित्यमव्ययम्‌ ॥। 

सत्य ब्रह्म पर घाम फर्म घधम्म! प्रजापति । 

शक्तिर्माता शिवों विष्ण राम झोकार एवं च॥। 

प्रेमेत्यादि पर्व मूलतत्ववाचि न सशय- ॥। 

तदेव.. तत्त्व गोतायामहशब्देत. फण्यते ॥। 

(रश्मिमाला ६०११, १५-१६) 


वैदिक घारा का अमृत-स्नोत १6९३ 


उस परम देव की महिमा 


महीरस्य प्रणीतयः पूर्वीदत प्रद्ास्तयः । 
नास्य क्षीयन्त ऊतय- ॥ (ऋग्‌० ६।४५॥३) 
परमैश्वयंशाली भगवान्‌ की लीला या चरित्रो की कोई सीमा नही है। 
इस श्रनन्तानन्त विव्वप्रपच के निर्माता के सख्यातीत गुणो का गान कौन कर 
सकता है? हमारा कल्याण इसी में है कि हमको सदा यह विश्वास रहे कि 
भगवान्‌ सबके रक्षक हें। इस सारे विश्व की रचना का एकमात्र उद्देश्य हमारा 
कल्याण ही है ।' 
वेदाहमेत॑ पुरुष॑ महान्तमादित्यवर्ण तमसः परस्तात्‌ । 
तसेव विदित्वाति मृत्युमेति नान्‍्यः पन्‍या विद्यतेष्यवाय ॥॥ 
(यजु० ३११८) 
सर्वत्र ओत-प्रोत वह महान्‌ देवाधिदेव सूर्य के समान अपने तेजोमय रूप 
को सर्वत्र फैलाये हुए भी हमारे अज्ञानान्धकार के कारण हमसे तिरोहित है। 
उसको जानकर ही मनुष्य मृत्यु की भावना को अ्रतिक्रमण कर सकता है। 
अमृतत्व श्रथवा विद्ञाल जीवन की प्राप्ति का कोई दूसरा मार्ग नही है। 


आदशे प्रार्थना ; । 

तत्सवितुव॒रेण्पं भर्गों देवस्प घीमहि । 

घियो यो नः प्रचोदयात्‌ ॥ (यजु० ३०३५) 
श्र्थातू, हम सब सवितृ-देव के उस प्रसिद्ध वरणीय तेजोमय स्वरूप का ध्यान 

करते हे जो हम सब की चुद्धियो को प्रेरणा प्रदान करे ! 

मेघामहूं प्रयमा ब्रह्मण्वती श्रह्मजूतामृषिष्दुत्ताम्‌ । 

प्रपीतां ब्रह्मचारिभिरदेवानामवसे हुवे ॥। (अथर्व० ६११०८॥२) 
ऋषियो द्वारा सस्तुत, ब्रह्मचारियों से सेवित, ज्ञान का प्रकाश करनेवाली 


भर स्वय ज्ञानमय उस श्रेष्ठ मेघा-शक्ति का हम श्ाद्वान करते हे जिससे समस्त देवी 
दाक्तियों का साप्षिष्य भ्ौर सरक्षण हमको प्राप्त हो सके ! 
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१. तु० “विश्वमेतद्यया शक्त्या घार्बते पाल्यते तथा । 
नून सा प्रयमा बुद्धि्चेतता चैव मनन्‍्यताम्‌ ॥ 
त्तया सहेतुक॑ विश्वमात्रद्मयाण्ड व्यवस्यितम्‌ । 
चाल्यते. हितभावेन तामेवाह॒ समाशयें ॥ 
(रश्मिमाला ६६। १-२) 


नीच 
डर 


भारतीय संस्कृति फा विकास 


तन्‍्मे सन दिवसकल्पप्तस्तु (यजु० ३े४॥१) 
मेरे मन के संकल्प शुभ और कल्याणमय हो ! 
विश्वानि देव सवितर्दुरितानि परा सुब । 
यद्‌ भद्रं तन्न भरा सुब॥। (यजु० ३०३) 
भ्र्थातु, है देव सवित ! समस्त दुर्गुणो को हमसे दूर कीजिए, श्रौर जो 
कल्याण-प्रद है उसे हमें प्राप्त कराइए [ * 
परि मारते वृश्वरिताव्‌ बाधस्वा 
सा सुचरिते भज | (यजु० १६॥३०) 
हे प्रकाद-स्वरूप अग्नि-देव ! मुझे दुश्चरित से बचाकर सुचरित में दृढ- 
तया स्थापित कीजिए । 
भद्रं नो श्रपि वातय सनः (ऋगू० १०२०१) 
भगवन्‌ ! ऐसी प्रेरणा कीजिए जिससे हमारा मन भरद्वल्मांग का ही 
अनुसरण करे। 
भद्र भव्र न आसर (ऋगू० ५।६३।२८) 
भगवन्‌ ! हमें बराबर भद्र की प्राप्ति कराइए। 
भद्रं फर्णेमिः बश्युणुयाम देवा भर पर्येमाक्षसियेजत्रा' । 
(यजु० २५॥२१) 
है यजनीय देवगण !” हम कानो से भद्र को ही सुर्तें भर भ्राँखो से भद्र को 
ही देखें। 
झा नो भ्रा. ऋतवों यन्तु विदवतो$- 
बब्घासो झ्परीतास उद्धिवः । (यजु० २४१४) 
हमको ऐसे शुभ संकल्प प्राप्त हों जो सर्वेथा श्रविचल हो, जिनको साधारण 


3 समझते भौर जो हमें उत्तरोत्तर उत्कृष्ट जीवन की भोर ले जाने 
वाले हो । 


जीवन की दार्शनिक दृष्टि 


फुर्वश्नेवेह फर्माणि जिजीबि उछत» समाः । 
एवं त्वयि नान्ययेतोषस्ति न फर्म लिप्यते तरे (यजु० ४०१२) 


बा 


वंदिक घारा का झमृत-त्ोत १६५ 


मनुष्य को चाहिए कि वह अपने कतंव्य कर्मों को करता हुआ्ना ही पूर्ण आयु 
पर्यन्त जीने की इच्छा करे । उसका कल्याण इसी में है, कतेंव्य कर्म को छोड़- 
कर भागने में नही । कर्म-वन्धन से बचने का यही उपाय है।' 


ईशा चास्यसिद ७ सर्वे यत्कि च जगत्या जगत्‌ । 
तेन त्पक्तेन भुज्जीया सा गृधः कस्प स्विद्धनम्‌ ॥ 
ध (यजु० ४०।१) 


सारे विश्व में भ्रन्तर्यामी भगवान्‌ व्याप्त हें। कर्म करने पर ईइवर द्वारा 
जो भी फल प्राप्त हो उसका तुम उपभोग करो। जो दूसरे को प्राप्त है उस पर 
झपना मन मत चलाओो । 
सतत... -वयायातय्पतोर्ष्यान व्यदधाच्छाइवतीम्पः 
समाझ्यः । (यजु० ४०।८) 
हमारे जीवन के ईशैवर-प्रदत्त पदार्थों में सदा ही योग्यता और श्ौचित्य का 
आधार होता है। 
अदोनाः स्पास शरदः शतम्‌ । भूषदव शरदः शतात्‌ । 
(यजु० ३६।२४) 


हम सो वर्ष तक झौर सौ वर्ष से भी अधिक काल तक अ्रदीन होकर रहें ! 
भ्र्यात्‌ु, हम जीवन के महत्त्व को समझें और दीनता के भाव से अपने को दूर 
रखते हुए सदा उचन्नति-पय पर श्रागें बढते रहें । 


इन्द्र इच्चरतः सखा (ऐतरेय-ब्राह्मण ७॥१५) 
जो स्वय उद्योग करता है भगवान्‌ उसी की सहायता करते हें 
न ऋते श्रान्तस्थ सण्पाय देवाः (ऋग्‌ृ० ४॥३३॥११) 
जो श्रम नही करता उसके साथ देवता मित्रता नही करते। 
यादृश्मिनू घायि तमपस्थया विदत्‌ (ऋणगु० ५।४४।८) 
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१. तु० “करमंग्पेवाधिक्वारस्ते मा फर्लेपु कदाचन। मा कर्मरुलहेतुर्भू्मा त्ते 
सद्धोष्स्त्वकर्मणि ॥7 (गीता र।४७) 

२. चु० “कर्म फुत्वा ततस्तस्प फनरप्राप्तावनुत्सुकः। प्रसतन्ननवनिरदेगः 
स्वस्थ श्ासीत पण्डितः ॥ प्रभी कर्मेफनन्याप्तस्तस्म॑ फलसमर्पणम । 
शरणागतिरप्येदा भक्तानां परिभाषया ॥ (रब्मिमाला १७॥४-५) 


श्९६ भारतीय सस्क्ृति फा विकास 


मनुष्य अपने ध्येय को श्रम और तप से ही प्राप्त कर सकता है। 
झ्रस्ति रत्तनमनागसः (ऋगू० ८६७।७) 
निष्पाप मनुष्य के लिए निधिरूप श्रमल्य रत्न स्वय उपस्थित हो जाते है ।' 


जीवन का लक्ष्य 


उद्यय तमसस्परि स्व पश्यन्त उत्तरम्‌ । 
देव देवत्ना सूर्यभगन्म ज्योतिरत्तमम्‌ ॥ (यजु० २०१२१) 
अज्ञानरूपी श्रन्धकार से उत्तरोत्तर प्रकाश की ओर बढते हुए हम, देवताश्ो 
में सूये के समान, उत्तम ज्योति श्र्थात्‌ सर्वोत्कृप्ट अवस्था को प्राप्त करें।* 
लोफा यज्न ज्योतिष्मन्तस्तत्र माममृत कृषि । 
(ऋग्‌० ६१११३।॥६) 
भगवन्‌ | मुझे उस पूर्णता की श्रवस्था को प्राप्त कराइए, जहाँ केवल प्रकाश 
ही प्रकाद है। 
परैतु सृत्युरमृत न ऐसु (अथवे० १८।३।६२) 
भगवन्‌ ! श्रपूर्ण जीवन की अ्रवस्था से हमें पूर्णता के जीवन को प्राप्त 
कराइए । 
उदानुष! स्वायुषोदस्थाम्‌ (यजु० ४।२८) 
हम उत्कृष्ट श्लौर शुभ जीवन के लिए उद्योग-शील हो ! 
प्रतार्यायु प्रतर नवीय* (ऋग्‌० १०॥५६॥१) 
भगवन्‌ | हम नवीन से नवीनतर और उत्कृष्ट से उत्कृष्ठतर जीवन की 
शोर बढते रहें । 


जीवन-सगीत 


जीवेस शारदः शातस्‌ । बुध्येसत शारद- दातम्‌ । 

रोहेम शरव. झतम्‌ । पूृषेम शरवः शतम्‌ । 

भवेस शरद” शतम्‌ । सूषेस शरद दइतस्‌। 

भूयतों शरद झतात्‌ ॥ (अथर्व० १६।६७२-८) 
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१. तु० “अस्तेयप्रतिष्ठायों सर्वेरत्नोपस्थानम्‌ ४” (योगसूच्र २।३७) 
२. तु० “उत्तरोत्तरमुत्कषि जीवन शाइवतं हि न*ः। श्रस्पुष्ड तमसा चापि 
सोहरूपेण सर्वथा (४ (रब्मिमाला २७) 


वैदिक घारा फा अमृत-लोत १९७ 


हम सी और सो से भी अ्रधिक वर्षों तक जीवन-यात्रा करें, अपने ज्ञान को 
वबरावर बढाते रहें, उत्तरोत्तर उत्कृष्ट उन्नति को प्राप्त करते रहें, पुष्टि और 
दृढ़ता को प्राप्त करते रहें, आनन्दमय जीवन व्यतीत करते रहे, और समृद्धि, 
ऐश्वर्य तथा गुणों से अपने को भूषित करते रहें । 
आदवशे-जीवन 
फृधी न ऊर्ध्वाज्‌ चरयाय जीवसे (ऋग्‌ू० १।३६।१४) 
भगवन्‌ | जीवन-न्यात्रा में हमें समुन्नत कौजिए । 
विश्वदानों सुमनसः स्थाम 
पर्येम नु सूर्यधृत्चरन्तम्‌ ? (ऋग॒० ६॥५२॥५) 
हम सदा प्रसन्न-चित्त रहते हुए उदीयमान सूर्य को देखें ! 
मदेम शतहिमाः सुवीराः (अ्रथर्व० २०।६३॥३) 


भर्थात्‌, हमारी सन्‍्तानें वीर हो और हम अपने पूर्ण जीवन को प्रश्न्नतापूर्वक 
ही व्यतीत करें! 


यथा नः सर्वेमिज्जगवयद्ष्मं सुमना झसत्‌ । (यजु० १६।४) 


हमारी जीवन-चर्या ऐसी हो जिससे यह सारा जगत्‌ हमको व्याधियों से 
वचाकर प्रसन्नता देने वाला हो। 


यत्नानन्दाइच सोदझुच मुदः प्रमुद झासते । 
पा तन्न माममुतं कृषि ॥ (ऋग्‌० ६&११३॥११) 


भगवन्‌ ! मुझे सदा आनन्द, मोद, प्रमोद और प्रसन्नता की मन.स्थिति में 
रखिए । 
विश्वाह! यर्य सुमनस्यभाना: (ऋग्‌ू० ३॥७५॥१८) 


हम सदा ही अपने को प्रसन्न रखें ! 
व्रत का जीवन 


प्रग्ने श्ततपते ब्रत॑ं चरिष्यामि तच्झरेयं तन्मे राष्यताम्‌ । 
इृदमहसनृतात्सत्यमुपसि ॥॥ (यजु० १॥५) 
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१. 'भ्रत' के सबन्ध में इसो परिकश्षिप्ट का (घ) भाग देखिए । 


श्श्च भारतीय संस्कृति का विकास 


ब्रतपति अस्नि-देव ” आप शक्तियों के एकमात्र केन्द्र हे। जो शुम सकल्‍्प 
के साथ सत्य-मार्ग पर चलना चाहते हे, श्राप उनकी सहायता अवश्य करते हैँ । 
में भ्रसत्य को छोडकर सत्य-मार्ग पर चलने का ब्नरत ले रहा हेँ। आप मुझे इस 
ब्रत के पालन की सामर्थ्य दीजिए । 
ब्रतेन दीक्षामाप्तोति दीक्षयाप्नोति दक्षिणाम्‌ । 
दक्षिणा श्रद्धामाप्नोति शरद्धया सत्यमाप्यते ॥ 
(यजु० १६॥३०) 


ब्रताचरण से ही मनुष्य को दीक्षा श्रर्थात्‌ उन्नत जीवन की योग्यता प्राप्त 
होती है। दीक्षा से दक्षिणा अथवा प्रयत्न की सफलता प्राप्त होती है। दक्षिणा 
से भ्रपने जीवन के श्रादर्शो में श्रद्धा, भर श्रद्धा से सत्य की प्राप्ति होती है । 


ब्रह्मचये' 
ब्रह्मचारी वह्य भ्राजव्‌ विर्भात्ति तस्मिन्देवा भ्रधि विश्वे समोताः । 
(अथवे ० ११॥५।२४) 


ब्रह्मचयं-न्रत को घारण करनेवाला प्रकाशमान ब्रह्म (>>समष्टि-रूप ब्रह्म 
झ्रथवा ज्ञान) को धारण करता है भ्रौर उसमें समस्त देवता श्रोत-प्रोत होते हैं 
(अर्थात्‌, वह समस्त देवी शक्तियों से प्रकाश और प्रेरणा को प्राप्त कर सकता है) । 


ब्रह्मचारी .. अमेण लोकांस्तपसा पिर्पात्त । (अथवे० ११।५॥४) 


ब्रह्मचारी तप झौर श्रम का जीवन व्यतीत करता हुआ समस्त राष्ट्र के 
उत्थान में सहायक होता है। 


आाचार्यों ब्रह्मचर्येण ब्रह्मचारिणमिच्छेते । (अथवे० ११॥५।१७) 


आचार्य ब्रह्मचयं द्वारा ही ब्बह्मचारियों को श्रपने शिक्षण भौर निरीक्षण में 
लेने की योग्यता और क्षमता को सपादन करता है। 


ब्रह्मचर्येण तपसा राजा राष्टू विरक्षति । (अथवं० ११५१७) 
ब्रह्मचय के तप से ही राजा श्रपने राष्ट्र की रक्षा में समर्थ होता है। 
इच्द्रो हू श्रह्मचर्येण देवेम्य स्वराभरत्‌ | (अथर्वे० ११५१६) 
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१ ब्रह्मचये के सबन्ध में इसी परिशिष्ट का (ड) भाग देखिए । 





दैविक घारा, का अ्मृत-लत्रोत श्६६ 


सयत जीवन से रहने वाला मनुप्य ब्रह्मचर्य द्वारा ही अपनी इन्द्रियो को 
पुप्ट भ्रौर कल्याणोन्मुख बनाने में समर्थ होता है । 


ऋत और सत्य की भावना: 


ऋतस्य हि शुरुषः सन्ति पूर्वोर्‌ 
ऋतस्य धीतिवु जिनानि हन्ति । 
ऋतस्य इलोको वधिरा ततर्दे 
कर्णा बुधानः शुचमान श्रायो: 0 
ऋतस्य वृव्व्हा घदणानि सन्ति 
पुरुणि चन्त्रा चपुषे वपूंषि। 
ऋतेन दीर्घमिषणन्त पृक्ष 

ऋतेन गाव ध्युतमा विवेशुः ७ 

(ऋग्‌० ४॥२२॥८६) 


ऋत शअनेक प्रकार की सुख-शान्ति का स्रोत है; 

ऋत की भावना पापो को विनष्ट करती है । 

मनुष्य को उद्वोधन भौर प्रकाश देने वाली 

ऋत की कीति वहिरे कानो में भी पहुँच चुकी है । 

ऋत की जडें सुदृढ हे; 

विश्व के नाना रमणीय पदार्थों में ऋत मूत्तिमान्‌ हो रहा है । 

ऋत के आधार पर ही अन्नादि खाद्य पदार्थों की कामना की जाती है; 

ऋत के कारण ही सूर्य -रद्दिमयाँ जल में प्रविष्ट हो उसको ऊपर ले जाती है । 


वृष्ट्वा रूपे व्याफरोत्‌ सत्यानृते प्रजापतिः । 
अ्श्रद्धामनुतेषदघाच्छुद्धा. सत्ये. प्रजापति: 0 


(यजु० १६।७७) 


सृष्टिकर्ता परमेश्वर ने सत्य और अमत्य के रूपो को देख कर पृथक्‌-पथक 
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१. वाह्य जगत्‌ की सारी प्रक्रिया विभिन्न प्राकृतिक नियमों के भ्रघीन चल 
रही है । परन्तु उन सारे नियमों में परस्पर-विरोध न हो कर एकरूपता या 
ऐंक्य विद्यमान है । इसो को ऋत कहते हे । इसी प्रकार मनुप्य के जीवन के 
प्रेरक जो भी नेतिक झादर्ण हे, उन सव का आधार सत्य है । अपने वास्तविक 
स्वरूप के भ्रति सच्चा रहना, यही सत्य है, यही वास्तविक धर्म है । 


२०० भारतोय सस्कृति फा विकास 


कर दिया है। उनमें से श्रद्धा की पात्रता सत्य में ही है, श्रीर अश्नद्धा की 
श्रनृत या भ्रसत्य में । 
चाच. सत्यमशीय (यजु० ३६।४) 
में श्रपनी वाणी में सत्य को प्राप्त करूं | 
देवा देवेरवन्तु मा ।. -सत्येन सत्यम्‌ .««-(यजु० २०११-१२) 
समस्त देवी शक्तियाँ मेरी रक्षा करें श्रौर मुझे सत्य में तत्पर रहने की 
शक्ति प्रदान करें ! 
सत्यं च मे श्रद्धा च में . यज्ञेन कल्पन्तामु। (यजु० १८।५) 
यज्ञ द्वारा में सत्य भौर श्रद्धा को प्राप्त करूँ ! 
सा मा सत्योक्ति* परि पातु विश्वत. ॥ (ऋणगु० १०३७॥२) 
सत्य-भाषण द्वारा मे सब बुराइयों से श्रपते को बचा सके ! 


पविन्नता की भावना 


» बैच सबित* . मां पुनीहि विध्वतः । (यजु० १९।४३) 
है सवितृ-देव ” मुझे सब प्रकार से पवित्र कीजिए । 


पवमानः पुनातु मा फत्वे दक्षाय जोीवसे | 
श्रयो प्ररिष्ठतातयें ॥॥ (अ्रथर्व० ६१९६२) 


है पवित्रता-सपादक देव ! मुझे बुद्धि, शक्ति, जीवन और निरापद्‌ आत्म- 
रक्षा के लिए पवित्र कीजिए । 
आत्म-विद्वास की भावना 
झहमिन्द्रों न पराजिग्ये (ऋग्‌० १०॥४८।५) ) 
में इन्द्र हूँ, मेरा पराजय नहीं हो सकता । 


यशा विदवस्प भूतस्याहमस्मि यशस्तस*' ! 
(अथर्वें० ६१५८॥३) 


सृष्टि के समस्त पदार्थों में में सबसे अधिक यश वाला हूँ । अर्थात्‌ मनुष्य 
का स्थान सृष्टि के समस्त पदार्थों से ऊँचा है । 


वैदिक धारा फा प्रमृत-ल्ोत २०१ 


पुरुषों वे प्रजापतेनेदिष्ठम्‌ (शतपयतक्ना० २४५११) 
सव प्राणियों में मनुष्य सृप्ट्कर्ता परमेश्वर के अत्यन्त समीप है। 


प्रहमस्मि सहमान उत्तरों नाम भृूम्याम्‌ । 
अ्रभीषाडस्मि विश्वाषाडाश्ञासाशां विषासहिः॥ (अथवे० १२।१।५४) 


में स्वभावत विजय-शील हूँ । पृथ्वी पर मेरा उत्कृष्ट पद है। में विरोधी 
शक्तियो को परास्त कर, समस्त विघ्न-बा ग्लो को दवा कर प्रत्येक दिल्ला में 
सफलता को पाने वाला हूँ । 


शरसुर्या नाम ते लोका शझ्रन्धेत तससावुता: । 
ताँस्‍्ते प्रेत्पापि गच्छन्ति ये के चात्महनो जनाः ॥ (यजु० ४०।३) 


श्रात्मत्व या झात्म-चेतना की विस्मृति-छप आत्महत्या (अर्थात्‌, जीवन में 
आत्म-विद्वास की भावना का अभाव) न केवल व्यक्तियों के लिए, किन्तु जातियों 
श्रौर राष्ट्र के लिए भी, किसी भी प्रकार की प्रेरणा से विहीन श्रज्ञानान्धकार 
में गिरा कर सर्वनाश का हेतु होती है। 


ओजस्वी जीवन 


तेजोइईसि तेजो मयि घेहि, 
वीयमसि वोर्य मयि घेंहि, 
वबलमसि बल भयि घेहि, 
श्रोजोडस्योजो. सयि घेहि, 
मन्युरत्ति भन्‍्यूं सयि घेहि, 
सहोश्स सहो मयि घेहि ॥ (यजु० १६६) 
मेरे आदर्श देव ! 
श्राप तेज:-स्वरूप हे, मुझमे तेज को घारण कीजिए !] 
आराप वीर्ये-ूप हे, मुझे वी्यवान्‌ कीजिए 
आप बल-रप है, मुझे वलवान्‌ बनाइए ! 
झाप झोजः-स्वरूप हूँ, मुझे शोजस्वी वनाइए ! 
आप मन्यु-रूप हे, मुन्नमें मन्यु को घारण कीजिए ! 
आप सह: “स्वरूप है, मुझे सहस्वान्‌ कीजिए ! 
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१. मन्यु--अनोचित्य को देख कर होने वाला क्रोब। २. सहसू्‌--विरोधी पर 
विजय पान में समर्थ शक्ति और वल । 


२०२ भारतीम संस्कृति का विकास 


वीरता तथा निर्भयता की भावना 
मा त्या परिपन्यियों बिदनू (यजू० ४॥३४) 
इस बात का ध्यान रखो कि तुम्हारी वास्तविक उन्नति के वाघक शत्रु तुम 
पर विजय प्राप्त न कर सकें। 
इस्रेण मन्युना वयमभि ष्याम पृतन्यतः । 
घ्तन्तो वृत्राण्यप्रति ॥। (अथवं० ७६३) 
सत्कार्यों में वाधघक जो छात्र हम पर झ्राघात करें हमको चाहिए कि वीरोचित 
क्रोध श्रौर पराक्रम के साथ हम उनका दमन करें और उनको विनष्ट कर दें। 
मम पुत्रा. शत्रुहणः (ऋग्‌० १०॥१५६९॥३) 
भैरे पुत्र शत्र्‌ का हनन करने वाले हो ! 
सुवीरासो वय॑ ..जयेम (ऋग्‌०६।६१॥२३) 


हमारे पुत्र सुवीर हों और उनके साथ हम शत्रुओं पर विजय प्राप्त करें! 
सा भे।, मा संधिक्या. (यजु० १॥२३) 
तू न तो भयभीत हो, व उहिग्नता को प्राप्त हो | 
“थबया झौदच पृथिवी च न बिभीती न रिष्यतः । 
एवा मे प्राण सा बिसे: ॥ 
यथा सुर्यक्षत चल्बनश्च न बिभीतों न रिष्यतः । 
एवा में प्राण मा बिसेः ।।” (अथवें० २।१५।१, ३) 
जैसे बुलोक और पृथिवी श्रपने-अपने कतंव्य के पालन में न तो डरते हें, 
न कोई उनको हानि पहुँचा सकता है, इसी प्रकार है मेरे प्राण | तू भी भय 
को न प्राप्त हो। 


जैसे सूर्य श्रौर चद्धमा न तो भय की प्राप्त होते हे, न कोई उतको हामि 
पहुँचा सकता है, इसी प्रकार हे मेरे प्राण ! तू भी भय को न प्राप्त हो। 


अहसस्मि सपन्नहेल् इवारिष्टो श्रक्षतः । 
श्रघष: सपत्ता मे पदोरिमे सर्वे प्लभिष्ठिता ॥। 
(ऋग्‌० १०१६६।२) 
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में शत्रुओं पर विजय प्राप्त करने वाला हूँ । इछ्ब के समान मुझे कोई 


वैदिक धारा फा श्रमृत-त्रोत २०३ 


न तो मार सकता है, न पीडित कर सकता है। मुझे तो ऐसा प्रतीत होता है 
कि मानो मेरे समस्त श्षत्र्‌ यहाँ मेरे पैरो तले पढ़े हुए है ! 


महां नमस्तां प्रदिदाइचतस्रः (ऋगू० १०१२८१) 


मेरे लिए सब दिशाएँ झूक जाएँ। श्रर्यात्‌, प्रत्येक दिशा में मुझे सफलता 
प्राप्त हो । 


शारीरिक स्वास्थ्य तथा दीघयिष्य 


तनूपा श्रस्नेष्सि तन्‍्व से पाहि। 
श्रायुर्दा प्रग्नेबस्थायुमें वेहि ।. . 
 यन्मे तन्‍्वा ऊन तन्‍्म झा पुण ७ (यजु० ३१७) 


अरे | तुम शरीर की रक्षा करने वाले हो, मेरे शरीर को पुष्ट कीजिए । 
तुम भ्रायु को देने वाले हो, मुझे पूर्ण झायू दीजिए। मेरे शारीरिक स्वास्थ्य मे 
जो भी न्यूनता हो उसे पूरा कर दीजिए। 


वाद्य म आसब्नसोः प्राणश्चक्षुरक्षुणो: कोर कर्णयोः । 
अ्रपलिता: केशा झशोणा दन्‍्ता वह वाह्वोबेलम्‌ । 
ऊर्वोरोजो जद्घयोजेवः पादयो: प्रतिष्ठा. .  (श्थर्व॑ १९६॥६०११-२) 


भेरे समस्त अ्रग पूर्ण स्वस्थता से अपना-अपना कार्य करें, यही में चाहता 
हु। मेरी वाणी, प्राण, आँख, और कान अपना-श्रपना काम कर सके ! मेरे 
वाल काले रहे ! दातो में कोई रोग न हो। वाहुओो में बहुत वल हो ! 
मेरी ऊरुप्नो में श्रोज, जाँधों में वेग और पैरो में दृढता हो | 
श्रायुर्‌ पज्ञेन कल्पतां. . प्राणो. . प्रपानो . -व्यानो. . चक्षुर्‌. . . 
श्रोन्न॑, . .चाग्‌. . .मनो. . .श्रात्मा यज्ञेन फरपतां स्वाहा ॥ 
(यजु० ३२२॥३३) 
प्राकृत जगतू में काम करने वाली अग्नि, वायू श्रादि देवी शक्तियों के साथ 
सामज्जस्थय का जीवन (च्न्यज्ञ) व्यतीत करते हुए में पूर्णायुष्य को प्राप्त 
कर सकूं, मेरी प्राण, अपान आदि शक्तियाँ तबा चक्षु आदि इन्द्रियाँ श्रपना- 
अपना कार्य ठीक तरह कर सकें, और इस प्रकार मेरे व्यक्तित्व का पूर्ण विकास 
हो--यही मेरी श्रान्तरिक कामता है, यही मेरी हादिक अ्भिलापा और प्राय॑ना है ! 


शब्मा भवतु नस्तनूः (यजु० २६।४६) 


हमा | प्रांना है कि हमारा घरीर पत्वर के समान सुदृढ़ हो 


२०४ भारतोय सस्कृति का विकास 


भव्र जीवन्तो जरणामशोमहि। (ऋग्‌० १०।३७।६) 
हम कल्याण-मार्ग पर चलते हुए वृद्धावस्था को प्राप्त हो ! 

श्रह सर्वेमायुर्जाव्यासम्‌ । (अ्रयर्वं० १६।७०।१) 
में अश्रपने जीवन में पूर्ण आय को प्राप्त करूँ! 


तच्चक्षुदेवहित॑. पुरस्ताच्छुक्रमुच्चरत्‌। 

पदयेस शरद* शतम्‌ । जीवेम शरद. शतम्‌ । 

श्वूणुयाम शरद शतम्‌। प्र ब्रवाम शरद झातम्‌ । 

अ्रदीना स्याम शरद शतम्‌ । भूयइच शरद शतात्‌ ॥ 
(यजु० ३६।२४) 


वह देखो !' इन्द्रियो के स्वास्थ्य के निर्वाहक, सबके चक्षु स्थानीय प्रकाशमय 
सूर्य भगवान्‌ सामने उदित हो रहे हैं। उनसे स्वास्थ्य को प्राप्त करते हुए, 
हम सौ वर्ष तक देखें, सौ वर्ष तक जीवें, सौ वर्ष तक सुन सकें, सौ वर्ष तक 
बोल सकें, सौ वर्ष तक किसी के झाश्चित न हो । और सौ वर्ष के श्रनन्तर भी । 


स्वर्गीय पारिवारिक जीवन 


सहृदर्य सांमनस्यमघिद्वेष फृणोमि थ' । 
श्रन्‍्यो अ्न्यमभिहयेत वत्स जातमिवाष्न्या ॥ 
झ्म्नत पितु पुत्रों मात्रा भवतु समनाः । 
जाया पत्यें मधुमतीं वाच्र वदतु शान्तियाम्‌ ॥। 
मा भ्राता भ्रातर हिक्षन्‌ मा स्वसारमुत स्वसा । 
सम्यण्चः सन्नता भूत्वा वार्च बदत भत्रया ॥॥ 
(अथवें० २।३०११-३ ) 
है गृहस्थो ! तुम्हारे पारिवारिक जीवन में परस्पर ऐक्य, सौहाद झौर 
सद्भावना होनी चाहिए। द्वेष की गन्ध भी न हो । तुम एक-दूसरे को उसी 
तरह प्रेम करो, जैसे गौ अपने तुरन्त जन्मे वछुडे को प्यार करती है। 
पुत्र अपने माता-पिता का श्राज्ञानुवर्ती और उनके साथ एक-मन होकर रहे ! 
पत्नी अपने पति के प्रति मघुर और स्नेह-युक्त वाणी का ही व्यवहार करे 


माई-भाई के साथ और वहिल बहिल के साथ ह्वेष न करे ! 


तुम्हें चाहिए कि एक-मन हो कर समात आदशों का अनुसरण करते हुए 
परस्पर स्नेह और प्रेम को बढाने वाली वाणी का ही व्यवहार करो! 


दैदिक घारा फा अमुत-सतोत र्ण्श्‌ 
आदशे सासाजिक जीवन 


स गच्छ॒ुध्व स॒ वदध्व॑ सं वो मनासि जानताम्‌। 
देवा भाग यथा पूर्व. संजानाना उपासते ॥ (ऋग्‌० १०।१६१॥२) 


हे मनृप्यो ' जैसे सनातन से विद्यमान, दिव्य शक्तियों से सपन्न सूर्य, चन्द्र, 
वायू, अ्रस्ति आदि देव परस्पर अविरोध भाव से, मानो प्रेम से, अपने-अपने कार्ट 
को करने हूं, ऐसे ही तुम भी समष्टि-मावना से प्रेरित हो कर एक साथ कार्यो 
में प्रवृत्त होश, ऐकमत्य से रहो और परस्पर सदभाव से वरतो। 


समानरो भन्‍्त्र: समितिः समानी 
समान सनः सह चित्तमेषाम्‌ । (ऋग्‌० १०॥१६१॥३) 


तुम्हारी मन्त्रणा में, समितियों में, विचारों में और चिन्तन में समानता हो, 
सद्भावना हो, वेपम्य और दुर्मावना न हो। 


समानी व ग्राकृतिः सम्राना हृदयानि वः । 
समतानमस्तु वो मनो यथा वः सुसहासति ॥ (ऋग्‌० १०१६१॥४) 


तुम्हारे श्रिष्रायो मे, तुम्हारे हृदयों (अथवा भावनाओं) में भ्रौर तुम्हारे 


मनो में एकता को भावना रहनी चाहिए, जिससे तुम्हारी साच्चलिक और सामुदायिक 
शक्ति का विकास हो सके । 


राजनीतिक आदर्श 


विशि राजा प्रतिष्ठित: (यजु० २०।६) 
राजा की स्थिति प्रजा पर ही निर्भर होती है । 
त्वां विशो वृणतां राज्याय (अथर्वें० ३॥४२) 
हे राजन्‌ ! प्रजाश्रों द्वारा तुम राज्य के लिए चुने जाओ । 
विदस्त्वा सर्वा वाञ्छन्चु (अ्रयर्वें० डापा४) 


है राजन्‌ ! तुम्हारे लिए यह आवश्यक है कि समस्त प्रजाएँ तुम को 
चाहती हो । 


राष्ट्राणि व विद्यः (ऐंत० द्रा० ८२६) 
प्रजाएँ ही राप्ट्र को बनातो है । 


२०६ भारतीय संस्कृति का विकास 


सानवीय कल्याण की भावना 


मित्रस्याह चक्षुघा सर्वाणि भूतानि समीक्षे । 
सिन्नस्य चक्षुपा समीक्षामहे ॥| (यजु० ३६।१८) 


में, मनुष्य क्या, सब प्राणियों को मित्र की दृष्टि से देखूं | हम सब परस्पर 
मिन्र की दृष्टि से देखे ! 
पुमान्‌ पुमास परि पातु विद्घत (ऋग्‌० ६।७५॥१४) 
एक दूसरे की सर्वेथा रक्षा श्रोर सहायता करना भनुष्यों का मुख्य कर्तव्य है। 
याँदच पदयासि याँदच न ॒तेषु मा सु्मति फधि । (अथवें० १७१४७) 
भगवन्‌ | ऐसी कृपा कीजिए जिससे में मनुष्यमात्र के प्रति, चाहे में उनको 
जानता हूँ श्रथवा नहीं, सदुमावता रख सकू। 
तत्कृण्मो ब्रह्म वो गहे संज्ञान पुरुषेम्य' । (अथवं० ३।३०।४) 
झाझो हम सव मिल कर ऐसी प्रार्थना करें, जिससे मनुष्यों में परस्पर सुमति 
झौर सदभावना का विस्तार हो! 


विदव-शान्ति की भावना 


दो. शान्तिरन्तरिक्ष७ शान्ति' पृथियी 

शान्तिरापः श्ान्तिरोषषय शझ्ान्ति' । 

चनस्पतय शान्तिविद्वे वेवा* शान्ति- 

अह्य शान्तिः सर्व शान्ति शान्ति- 

रेव शान्ति सा मा शान्तिरेघि ॥ (यज० ३६१७) 


युलोक, भअन्तरिक्ष-लोक और पृथिवी-लोक सुख-शान्ति-दायक हो, जल, 
श्ोषधियाँ और वनस्पतियाँ शाति देने वाली दो, समस्त देवता, बहा भौर सब 
कुछ शान्तिप्रद हो | जो शान्ति विश्व में स्वेत्र फैली हुई है, वह मुझे प्राप्त 
हो। में वरावर शान्ति का अनूमव करूं ! 
शा न सूर्य उरुचक्षा उदेतु 
श॒ नवचतस्र. प्रविशों भवन्तु॥ (ऋग्‌ू० ७॥३५॥५) 
अत्यन्त विस्तृत तेज से युक्त सूर्य का उदय हम सब के लिए शान्तिदायक 
हो! चारों दिशाएँ हमारे लिए शान्ति देनेवाली हो! 


बेदिक घारा का प्रमृत-त्नोत २०७ 
शं॑ नो बातः पवता& शा नस्तपतु सुर्यः । 
शं नः कनिकदद्‌ देवः पर्जन्यो श्रभिवर्षतु ॥ (यजु० ३६।१०) 
वायु हमारे लिए सुखहूप होकर चले | सूर्य हमारे लिए सुखमय होकर 
तपे | अत्यन्त गरजने वाले पर्जन्य-देव भी हमारे लिए सुखरूप होकर अच्छी 
तरह वरसें ! 


प्रथम परिशिष्ठ 
(ख) 
बैदिक-सूक्ति-मंजरी 


ऋग्वंद-संहिता 


वदिक-सूपित-मंजरी २०६ 
न दुष्दुतिद्रंचिणोदेषु शस्थते (१॥५३॥१) 
घन देने वालो के प्रति दु स्तुति करता ठीक नहीं। 
विश्वस्मा उग्र. कर्ण पुरोहित: (११५५॥३) ४४ 
वडा मनुप्य ही सब कार्यों में नेतृत्व करता है। 
नभो न रूप जरिमा सिनाति (१।७१॥१०) 
भेघ के समान वृद्धावस्था रूप को विगाड देती है । 
सत्य तातान सूर्य: (१।१०५॥१२) 
सूर्य सत्य को ही विस्तारित करता है । भ्र्थात्‌, सत्य और प्रकाश में समानता है । 
परद्यदक्षण्वान्‌ न विचेतदन्ध. (१।१६४।१६) 
जिसके आँख है वही देखता है, अन्धा नहीं देखता । 
बहुप्रजा निऋंतिमा विवेश (१॥१६४।३२) 
अधिक सन्‍्तान वाला घोर कष्ट का भनुभव करता है। 
साता पृथिवों महीयम (१।१६४।॥३३) 
यह विस्तृत पृथिवी हमारी माता है। 
एक सद्ठिप्रा चहुघा वदन्ति (१।१६४॥४६) ४ 
एक ही मूल तत्त्व को विहान्‌ लोग श्रनेक प्रकार से कहते हे । 
श्रन्यस्थ चित्तमन्नि संचरेण्यमू (११७०१) 
दूसरे के चित्त का कोई ठिकाना नहीं। चह्‌ चञ्चल होता है। 


सिनाति श्रियं जरिसा तनूनामू (१११७९॥१) 
बुढापा ए्रीर की शोभा को विगाड देता है। 


न मृषा श्रान्तं यदवन्ति देवा: (१॥१७६॥३) ४ ४ 
यह ठीक ही है कि देवता उस्ती की सहायता करते है जो श्रम करता है 
पुलुकामों हि मत्यं+ (११७६४) 


मनुष्य स्वभाव से ही बहुत कामनाओ्रों वाला होता है। 
१ड 


प्रथम परिशिष्ठ 
(ख) 
बेदिक-सूक्ति-मंजरी 


ऋग्वेद-संहिता 
पूर्वोरिस्रस्थ रातयो न विवस्यन्त्यूतय' ॥ (१।११॥३) 
परमात्मा की देन की इयत्ता नही हो सकती । उनकी रक्षा में कमी क्षीणता 
नही भाती । 
अ्रप्स्वन्तरमुतमप्सु भेषजम (१२३१६) 
जलो में श्रमृत का वास है। वे श्रौषध-स्वरूप हे । 
झापश्च विश्वभेषजी (१॥२३।२० ) 
जलों में सब श्रौषध रहते हे । 
सविता. श्रपामीवां बघ्घते (११३५६) 
सूर्य बीमारी को भगाता है। 
विदव॑ चिंदायुजोवसे. (१।३७॥१५) 
भायु-मर मनुष्य को जीवन की स्फूर्ति का अनुभव करना बाहिए। 
न दुशुकताय स्पृहयेत्‌ू (१।४१॥६) 
झपदाब्द बोलने की प्रवृत्ति से बचना चाहिए। 


बैदिक-सूद्ित-मंजरी २०६ 
न दुष्टुतिद्रेधिणोदेषु शस्यते (१।५३।१) 
घन देने वालो के प्रति दु स्तुति करना ठीक नहीं। 
विश्वस्मा उग्र. कर्ण पुरोहित. (१।५५॥३) ४ 
वडा मनुष्य ही सब कार्यो में नेतृत्व करता है। 
नभो न रूप जरिमा सिनाति (१।७१।१०) 
मेघ के समान वृद्धावस्था रूप को विगाड देती है । 
सत्य तातान सूर्य: (१॥१०५॥१२) 
सूर्य सत्य को ही विस्तारित करता है । अर्थात्‌, सत्य भौर प्रकाश में समानता है । 
पद्यदक्षण्वान्‌ न विचेतदन्‍्धः (१॥१६४।१६) 
जिसके आरख है वही देखता है, अन्धा नही देखता। 
बहुप्रजा निर्कतिसा विवेश (१।१६४।३२) 
अधिक सन्‍्तान वाला घोर कप्ट का श्रनुभव करता है। 
माता पृथिवी महीयम (१।१६४।३३) 
यह चिस्तृत पृथिवी हमारी माता है। 
एक सद्दित्रा बहुधा वदन्ति (१।१६४॥४६) ४ 
एक ही मूल तत्त्व को विद्वान लोग अनेक प्रकार से कहते हे । 
श्रन्यस्थ चित्तमभि संचरेण्यम्‌ (१।१७०॥१) 
दूसरे के चित्त का कोई ठिकाना नहीं। वह चम्चल होता है। 
मिनाति श्वियं जरिमा तनूनामू (१।१७६॥१) 
बुढापा शरीर की शोभा को विगाड देता है। 
न मृषा श्लान्तं यदवन्ति देवा. (११७६३) 
यह ठीक ही है कि देवता उसी की सहायता करते हे जो श्रम करता है 
पुलुकामों हि मत्यं: (११७६५) 


मनुष्य स्वनाव से ही चहुत कामनाओो वाला होता है! 
४ 


२१० भारतीय संस्कृति का विकास 


नकिरस्य तानि ब्रता देवस्प सवितुमिनन्ति | (२।३८।७) 
सवितु-देव के नियमों को कोई नहीं तोड सकता। 
पुरद्रहो हि क्षितयों जनानामू (३॥१८०१) 
मनुष्यों के विभिन्न वर्गों में अनेक प्रकार के विरोब या सघर्ष रहते ही है। 
जायेदस्तम्‌ (३।५३।४) 
स्त्री का ही नाम घर है। 
नावाजिन वाजिता हासयन्ति 
न गर्दभ पुरो अद्ववान्नयन्ति । (३॥५३॥२३) 
घोडे के साथ घोडे की ही प्रतियोगिता करायी जाती है, घोडें से भिन्न की 
नहीं । ग्रदहे को घोडे के श्रागें स्‍थान नहीं दिया जाता । 
ऋतस्य धीति | जितानि हन्ति (४॥२३।॥८) 
प्रकृति भ्रयवा सृष्टि के नियमों के परिज्ञान से पाप नष्ट हो जाते हैं। 
न ऋयऑते आत्तस्य सख्याय देवा (४३३११) 
जो श्रम नहीं करता उसके साथ देवगण मित्रता नहीं करते । 
यावृश्सिनु घायि तमपस्यया विदत्‌ (५।४४।८) 
मनुष्य जिस-किसी लक्ष्य में मन लगाता है उसे श्रम से प्राप्त कर लेता है । 
य उ स्वयं बहते सो झर फरत्‌ (५॥४४।८) 
अपने मत से ही काम को करने वाला उसे ठीक तरह करता है। 
अनुमुवाणों पश्रष्येति, न स्वपनू (५४४१३) 
अम्यास से ही मनुष्य सीखता है, न कि सोते हुए। 


यो जागार तमृच् काम्रयन्ते यो जागार तमु सासानि यच्ति । 
(४।४४। १४) 


जो जागता है उप्ती को ऋचाएँ चाहती हे। सामवेद के मन्त्र भी उसी के 
पास पाते हे । 
विद्वान पथ* पुरएता ऋजु नेषति| (५।४६।१) 
समझदार नेता ही ठीक' रास्ते से ले जाता है। 
पुसान्‌ पुर्मांस परिपातु विश्वतः (६।७५४।१४) 
मनुष्य को मनुष्य की सब प्रकार से सहायता करनी चाहिए। 
नहिं. स्वमायुक्चिकिति जनेबु (७२३॥२) 
मनष्यो में कोई अपनी झाव झथवा जीवन-काल को नहीं जानता । 


वंदिक-सुक्षित-मंजरी २११ 
तस्य ब्रतानि न मिनन्ति घीराः (७॥३१।११) 


समझदार लोग परमेज्वर के नियमो का उल्लघन नहीं करते। 
न दुष्दुत्ती मर्त्पों विन्दते बखु (७।३२॥२१) 
किसी को अनुचित श्रयवा मिथ्या स्तुति से मनुष्य घन नहीं पाता। 
न ख्रघन्त रयिनंशत्‌ (७॥३२॥२१) 
दूसरों से झगड़ा करने वाला मनुप्य धन को नहीं पाता । 
चिकित्वासो अ्रचेतसं मयन्ति (७।६०॥७) ५६४ 
ज्ञानवान्‌ ही श्रज्ञानी को मार्ग दिखाते हें । 
स्त्रिया अ्रशास्यं मनः (८।३३।१७) 
स्‍त्री का मन अगास्य होता है। 
मा नो निव्रा ईफघत जेत जल्पिः॥ (5।४८॥१४) 


प्रमाद अथवा आलस्य के वश होकर तथा जनप्रवाद के कारण हमको अपने 
कर्तव्य-मार्य से च्युत न होना चाहिए । 


अ्रस्ति रत्ममनागसः (८।६७।७) 


रत्न निष्पाप मनुष्य के लिए ही होता है। अथवा, निष्पाप मनुष्य को 
रत्न-आप्ति होती है। 
ऋतस्प श्यूदड्धमुविया वि पप्रये (८८६।५) 
सृप्टि के नियमों की सत्ता स्वत्र फैली हुई है। 
भज्जन्त्यविचेतस: (६।६४।२१) 
अज्ञानी ही ड्वा करते हें । 


नावाने था उ नो थियो, वि ब्रतानि जनानाम्‌ । 
(६।११२।१) 
नाना प्रकार के विचार हमारे मन में आते रहते हे। और मनुष्य नाना 
प्रकार के काम करते हे । 
तक्षा रिष्ट रतं भिषग्‌ ब्रह्मा सुन्वन्तमिच्छति । 
(६।११२।॥१) 


२१२ भारतोय सस्कृति का विकास 


मिस्तरी टूटी हुई वस्तु के लिए वेब रोग के लिए और ब्राह्मण पूजार्थी के 
लिए इच्छुक रहता है। 


श्रक्षे्मा दीव्यः कृषिमित्कृपस्थ । (१०॥३४।१३) 
जुआ मत खेलो | खेती ही करो। 
सत्येनोत्तमिता भूमि (१०॥८५॥१) 
पृथ्वी सत्य से ठहरी हुई है। 
न वे स्त्रैणानि सख्यानि सन्ति (१०॥६५॥१५) 
स्त्रियों के साथ स्थायी मित्रता नहीं होती । 
न स सखा यो न ददाति सख्ये (१०॥११७॥४) 
वह मित्र नहीं है जो मित्र की सहायता नहीं करता । 
केवलाधो भवति केवलादी (१०।११७।६) 
जो इकेला खाता है वह केवल परापमय होता है। 


शुक्लयजुर्वेद-सहिता 
उर्वस्तरिक्षमन्वेसि (१७) 
में अपनी उन्नति के लिए विस्तृत क्षेत्र को चाहता हूँ । 
घूर्व घूर्वन्त, धूर्वे त योउस्मान्‌ घूर्देति ॥ (१।८) 


मारते हुए को मारो, जो हमको निष्कारण मार डालना चाहता है उसको 
नष्ट कर दो।॥ 


सा भे, सा सविक्था'। (१॥२३) 
न तो डरो, न उद्िग्नता को प्राप्त होओरो। 
ऋततस्य पया प्रेत (७॥४५) 
प्राकृत नियमों के अनुसार अपना जीवन व्यतीत करो ! 
पभनाधृष्ठा सोदत सहोजस (१०४४) 


सघदित होकर रहने से तुम्हें कोई धमका न सकेगा । 


वैदिक-सूक्ति-मंजरी हि २१३ 


यो श्रस्मस्यमरातीयाद यझच नो द्वेषते जनः । 
मिन्‍्दाद्‌ यो श्रस्मान्‌ घिप्साच्च सर्वे त॑ सस्ससा कुद ॥। (११।८०) 


जो कोई हमारे साथ श्रकारण शन्रुता करता है, जो कोई हमारे लोगो से 
हेष करता है, जो कोई हमारी निन्‍दा करता है और हमारे प्राण लेना चाहता 
है, उसको मिट्टी में मिला दो। 
ब्रह्म सूर्यसम ज्योतिः (२३।४८) 
सूर्य के समान ही वेद अथवा ज्ञान-विज्ञान का भी प्रकाश है । 
प्राशिक्षायै प्रश्िननम्‌ । उपशिक्षाया अ्रभिप्रशिनिलम्‌ । (३०१०) 


यह समझ लो कि जो प्रइन करता है वही किमी विपय को जान सकता है; 
समीक्षक ही किसी पदार्थ को ठीक-ठोक समझ सकता है। 


भृत्ये जागरणम्‌ । श्रभृत्ये स्‍्वपनम्‌ ॥ (३०१७) 

स्मरण रखो कि जागने से उन्नति होतो है श्लोर सोने से अवनति । 
प्रियाय प्रियवादिनम्‌ (३०।१३) 

अपने प्रिय के लिए पश्रिय-मबुर बोलने वाले को हो नियुक्त करो। 
हिरण्मयेत पाश्रेण सत्यस्थापिहितं मुखस्‌ (४०१७) 

सत्य का मुख सुवर्ण-जंसी चमकीली वस्तुओं से छिपा हुम्नमा रहता है 

सामवद-संहिता 
देवस्प पश्य काव्यमू (९० ४।४।३) 


तुम प्रकृति-देवी के सौन्दर्य को जो मूर्त-हूप में भगवान्‌ का काव्य है देखो 
ओर उससे प्रसन्नता को प्राप्त करो । 


सदा गावः शुच॒यों विश्ववायसः (पू० ५॥६।६) 
गौएँ सदा पवित्र हे और सवका ऊल्याण करनेवानी हें । 

सूर्य प्रात्मा जगतस्तस्युषश्च (पू० ६।१४।३) 
सूर्य जशइ तया चेतन जगत्‌ की ज्नात्मा है । 

जनस्य योपा श्रजनिप्द जागूवि' (5० ३॥१।॥६) 


जायरक व्यक्ति ही जनता की रक्षा कर नहुता है। 


र्१्ड भारतीय संस्कृति का विकास 
अथवंबेद-संहिता 
श्राप इंदा उ भेपजीरापो श्रमीदचातनी । 
झापो विश्वस्थ भेषजी ॥ (३।७॥५) 
जल निश्चय ही औषध-रूप हे। जल रोगों को भगानेवाले हैँं। जल सब 
कौ स्वास्थ्य देनेवाले हे । 
भद्रादधि श्रेय प्रेहि (७॥८॥१) 
तुम भद्र से भद्गतर जीवन को प्राप्त करो। 
सच्चासच्च वचसी पस्पृधाते (८४१२) 
सत्य-भाषण और असत्य-माषण में स्पर्धा रहती है । वे एक साथ नही रह सकते । 
सर्वो वा एब जग्धपाप्सा यस्यान्षसइतन्ति ॥ (६॥७।८) 
जिसके श्रन्न को दूसरे खाते हे, उसके पाप नष्ट हो जाते है । 
सर्बो वा एषो४्जग्घपाप्मा यस्यात्ष नाइनन्ति । (६।७।६) 
जिसके श्रन्न को दूसरे नहीं खाते, उसके पाप बने रहते हे । 


फीतिं व वा एप यदाइच गृहाणासइनाति य'* पूर्वोह्तियेरइनात्ति । 
(९८५) 


जो घर में श्राये हुए अभ्रतिथि से पहले भोजन करता है वह मानो अपने 
घर की कीत्ति भर यद्य को समाप्त कर देता है। 


अ्शितवत्यतिथावइनीयात्‌. (&८।८) 
घर में आये हुए अतिथि के मोजन कर लेने पर हीं भोजन करना चाहिए। 
साता भूमि पुत्रों अ्रह पृथिव्या' (१२॥१॥१२) 
भूमि मेरी माता है भ्ौर में उसका पुत्र हूँ। 


न तिव्ठन्ति न ति मिष्न्‍्त्यते 
देवा्ना स्पद् इह ये चरच्ति ॥ (१८१६) 


देवी शक्तियों के गुप्तचर जो यहाँ घूमते-फिरते हें न तो कभी अपने कार्य 
से विरत होते हे, न उनकी आँखें झपकती हे ! 





प्रथम परिशिष्ट 
(ग) 


ब्राह्मणीय-सूक्ति-मञझरी 


एंतरेय-ब्राह्मण 


कृघी न ऊर्ध्चालचरयाय जीवसे (ऐत० ब्रा० २२) 
है भ्रग्निदिव ” हमें उद्योग-शील जीवन के लिए समुन्नत कीजिए । 
परिमितं वे भूतम्‌ । श्रपरिमितं भव्यम्‌ । (ऐत०ब्ना० ४१६) 
भूत (जल्‍जों हो चुका है) परिमित और भविष्य अपरिमित होता है। 
भद्रादभि श्रेय. प्रेहि (ऐत० ब्रा० ११३) 
तुम भद्र से भद्रतर जीवन को प्राप्त करो । 
इन्द्रः पुरुपरूपेण पर्येत्म (रोहितम्‌) उवाच-- 
नानप्ञान्ताय श्रीरस्तीति रोहित ! शझुभ्रुभ । 
पापो नूषद्‌ वरो जन इन इच्चरतः सखा ॥१॥। 
चर॑चेति ।. . . 


पुष्पिण्यो चरतों जड्े भूष्णुरात्मा फलग्रहिः । 
शेरेध्स्थ सर्वे पाप्मान श्रमेण प्रपये हताः धशा। 


२१६ भारतीय संस्कृति का विकास 


चरेवेति (. «« 
श्रास्ते भग आसीनस्योध्वंस्तिष्ठति तिष्ठत । 
शेते निपथधमानस्थ चराति चरतो भग' 0३॥ 
चरैवेति ।. 
फलि, शणनो भदत्ति सजिह्नस्तु दृफर' १ 
उत्तिष्ठस्त्रेता भवति कृत सपयते चरन्‌ ॥४॥॥ 
चरेवैति ।. « 
चरनन्‍्वे मध्‌ विन्दति चरन्स्वादुमुदुम्बरम्‌ । 
सूर्यस्थ पतह्रय शेमाणं यो न तस्यते चरन्‌ ॥५॥ 
चरेवति । 
(एऐत० ब्रा० ७॥१५) 
श्रम-सगोत 
इन्द्र ने पुरष-हप में आकर रोहित से कहा-- 
है रोहित! सुनते हे कि जो श्रम से श्रान्त नही है, उसको श्री प्राप्त 
नहीं होती । भला मनुष्य भी जो बेठा रहता है निकम्मा समझा जाता है। 
इन्द्र उसी की सहायता करता है जो शम-शील है । इसलिए वराबर 
श्रूस करते रहो ॥१॥ 
अ्रम-शील पुरुष की जधिं स्फूर्ति के पुष्पो से पुष्पित होती हे शौर उसके पुष्ठ 
शरीर में स्वास्थ्य का फल लगता है | उसके सारे पाप श्रम से मानों मारे हुए 
निद्चेष्ट पडे रहते हे । इसलिए बरावर श्रम करते रहो ॥२॥। 
बैठे हुए का सौमाग्य बैठा रहता है, खडे हुए का खडा हो जाता है। पड़े 
रहनेवाले का सौभाग्य सोता रहता है और चलनेवाले का सौभाग्य चलनें लगता 
है। इसलिए बराबर श्रम करते रहो ॥३॥) 


जो सो रहा है वह कलि है, निद्रा से उठ बैठनेवाला द्वापर है। उठकर 
खडा हो जानेंवाला त्रेता है, पर श्रम करनेचाला कृत्युग बन जाता है । इसलिए 
चराबर श्रम करते रहो ॥॥४।) 


श्रम-शील मनुष्य ही मधु अर्थात्‌ जीवन के माधघूय् को पाता है, वही 
स्वादिष्ठ फल का आस्वाद लेता हैं । सूर्य के श्रम को देखो, जो सदा चलता 
हुआ कमी आलस्य नहीं करता । इसलिए वरावर श्रम करते रहो ॥५॥ 


आह्यणोय-सुक्ति-सण्जरी र१७ 
वहति ह वे बह्निर्धुरों यासु युज्यते । (ऐत० ब्रा० ६१८) 
कर्मशील व्यक्ति जिस काम में भी लगा दिया जाता है उसको पूरा करके 
छोडता है। 
स॒व॑ गुर्रभारः बुणाति (ऐत० ब्रा० ४॥१३) 
अपनी शवित से अधिक भार उठाने से मनुष्य को हानि ही होती है। 


यः सक्ृत्पातक॑ कुर्पात्‌ कुयदिनत्ततोध्परम्‌ । 
(ऐत० ब्रा० ७१७) 


जिसने एक बार पाप किया, वह दूसरे पाप में प्रवृत्त होता है। 
श्रद्धा पत्नी स॒त्यं यजमान' । श्रद्धा सत्यं तदित्पुत्तम॑ मियुनम्‌ 
श्रद्धया सत्येन मिथुनेन स्वर्गोल्लोकान्‌ जयतीति । 
(ऐत० ब्रा० ७)१०) 
जीवन-यज्ञ में श्रद्धा मानो पत्नी है और सत्य यजमान है। श्रद्धा (भावना- 
मूलक) झौर सत्य (बुद्धिमूलक) की उत्तम जोडी है। श्रद्धा और सत्य की 
जोडी से मनुष्य दिव्य लोको को (->वास्तविक कल्याण को) प्राप्त करता है।' 
ग्रशनाया व पाप्मामतिः (ऐंत० ब्रा० २२) 
भूख (>>पेट का न भरना) ही सब पापो और वुद्धि-भ्रश की जड़ है । 
यस्येवेह भूयिष्ठप्त्न भवति स एवं भूयिष्ठ लोफे विराजति। 
(ऐंत० ब्रा० १॥५) 


जिसके पास अधिक अन्न होता है, ससार में वही अत्यधिक महत्त्व को 
पाता है। 


यो वे सवति य. श्रेष्ठतामइनुते तस्य वाचं प्रोदितामनु प्रददन्ति । 
(ऐत० ब्रा० २।१५) 
जो नत्ता और छेप्ठता को पा लेता है उसकी कही हुई बात का सत्र 
अनुसरण करते हे । 
शिरो वा एतद्ज्ञस्थ यदातिय्यम्‌ | (ऐत० ब्रा० ११२५) 


१ 'रश्मि-माला' में वृद्धि और भावना के सबंध पर २२वाँ प्रकरण देखिए । 


श्शृ८ भारतीय संस्कृति फा विकास 
अतिथि-सत्कार को यज्ञ का प्रमुख अंग समझना चाहिए । 
राष्ट्राण वे विद्यः (ऐत्त० ब्रा० 5२६) 
जनता ही राष्ट्र को बनाती है। 
ब्रह्म च॒ क्षत्र च सबल्चिति। (ऐत० ब्रा० ३।११) 
ब्रह्म (>>ज्ञानशक्ति) और क्षत्र (+सैन्‍्यशक्ति) परस्पराश्चित होते हे । 
ब्रह्मणि खलु वे क्षत्र प्रतिष्ठितम्‌ । क्षेत्रे ब्रह्म । 
(ऐत्त० ब्रा० ८।२) 
ब्रह्म में क्षत्र की स्थिति होती है और क्षत्र में ब्रह्म की । 
यजमानो वे यज्ञ" (ऐत० ब्रा० १२८) 
यजमान का स्वरूप ही यज्ञ में प्रतिफलित होता है ” 
था त्वेव अद्धायं होतब्यम्‌ (ऐत० क्रा० ५।२७) 
हवन-यज्ञ की वास्तविकता श्रद्धा में ही होती है। 
सनसा वे यज्ञस्तायते सतसा फ्रियते ५ (ऐत्त० ब्रा० ३१११) 
ज्ञान-पुरस्सर ही यज्ञ किया जाता है । 
एतदे यज्ञस्थ समृद्ध खजूपसमुद्ध यत्कर्म क्रिपपाणमुगभिवदति । 
(ऐत० ब्रा० १४) 


याज्षिक कर्म की सपन्नता या पूर्णरूपता इसी में है कि उसमें जो मन्त्र प्रयुक्त 
होते हैँ वे वास्तव में उस काम को बतलाते भी हैं जो यज्ञ में किया 
जाता है। 


यद्‌ यज्ञेषभिरूप तत्समुद्धनू । (ऐत० ब्रा० १॥१६) 
मन्त्र और कर्म की अनुरूपता में ही यज्ञ की सपन्नता निहित होती है। 


यत्र फ्व च यजमानवद्यों भवति, कल्पत एवं यज्ञोषुपि । 
तस्प जनताये कल्पते यत्रेव विद्वान यजमानों बच्ची यजते। 
(ऐतत० ब्रा० ३१३) 


यज्ञ में तमी तक वास्तविकता रहती है जबतक वह विद्वान यजमान की 
श्रधीनता में रहता है। उसी दशा में वह जनता का हित सपादन करता है। 


प्र 


पाह्मणीय-सुवित-मंजरी २१६ 


यथा हू वा इद निषादा वा सेब्टगा वा पापकृतों वा वित्तवन्त पुरुषमरण्पे 
गृहीत्वा कर्तमन्वस्थ वित्तमादाय द्रचन्ति, एचसेव त ऋत्विजो यजमान कर्तंसन्वस्प 
वित्तमादाय द्रचन्ति यमनेवंधिदों घाजान्ति । (ऐतत० ब्रा० 5११) 


जैसे दुष्ट चोर और डाकू लोग जगल में किसी घनी यात्री को पकड़कर 
उसे मार-पीट कर गढें में फेंककर उसका घन लेकर चम्पत हो जाते हे, इसी 
प्रकार मूर्ख ऋत्विजू लोग जिस यजमान का यज्ञ कराते हे उसको मायों मार-पीट 
कर गढ़े में फेककर उसके घन को उड़ाकर चले जाते है । 


सर्वेस्थ वे गावः प्रेमाण सर्वस्थ चायतां गताः। 
(ऐं० ब्रा० ४१७) 


गौझ्ो को देखकर सबके हृदय में प्रेम उमड़ आता है और वे सवको सुन्दर 
प्रतीत होती है । 


दगतपथ-ब्राह्म ण 
यशो ह भवति य एवं विद्वान्‌ सत्यं बदति। 
(श० ब्रा० ११११५) 


जो मनुष्य इस प्रकार सत्य के महत्त्व को समझता हुआ सत्य-भाषण करता 
है, उसको मत्तिमान्‌ यण ही समझना चाहिए 


मध्यमभयम्‌ (श० ब्रा० १॥१॥२२३) 
मध्यम मार्ग के अवलम्बन में कोई भय नहीं होता। 
एते वा उत्पवितारो यत्सूर्यस्थ रह्मय. । 
(श० ब्रा० १११३३॥६ ) 
ये सूर्य की रश्मियाँ निश्चित रूप से गन्दगी को नप्ट करके पवित्र करनेवाली हे । 
प्रस्तिहि रक्षसामपहन्ता (छ० ब्रा० ११२१६) 
अस्नि हानिकारक जन्‍नुओं को नप्ड कर देता है । 
संग्रामो वे ऋरम्‌। संग्रामे हि ऋरं फ्रियते । 
(घ० ब्रा ११२१५१६) 


४ सग्माम को क्रूरता का रूप समझना चाहिए, क्योंकि मग्राम में ऋर कर्म 
वया जाता हैं। ह 


॥ 


२२० भारतीय सस्कृति का विका स 


या वे का च यज्ञ ऋत्विज श्राशिवमादासते यजमानस्पेच सा । 
(भ० ब्रा० १३३१॥२६) 
यज्ञ में ऋत्विज्‌ जो कुछ कामना करते हूं वास्तव में वह यजमान के लिए ही होती है । 
तद्धि समुद्ध यत्नात्ता कनोयान्‌, श्राद्यो भूयान्‌ । 
(श० ज्रा० १।३।२॥१२) 
खानेवाले कम ही और खाद्य पदार्थ अधिक हो, यही समृद्धि का रूप है। 


वाचो वा इद सर्च प्रभचति (झ० ब्रा० १३२१६) 


वाणी से ही यह सब-कुछ होता है। 
सर्वे वा इदमेति च प्रेति च। (ञ० ब्रा० १।४१।६) 
क्रिया और प्रतिक्रिया इस जगत्‌ में स्वभाव से सत्र देखी जाती है। 
अथवा, आना और जाना सबके साथ लगा है। 


वाप्वे मनसो कुसीयत्ती । श्रपरिसिततरसिव सन' । परिमिततरेव हि वाक्‌ । 
(श० ज्रा० १४४७) 


मन से वाणी कही छोटी हैं। मन अपरिमिततर और वाणी परिमिततर 
प्रतीत होती है ! 
एते वे ब्राह्मणा यज्ञस्य प्रावितारों येडनूचाना. । 


एते छोत तन्वते । एत एन जनयन्ति। 
(श० ब्रा० १॥५।१।१२) 


विधिवत्‌ जिन्होंने वेदका अध्ययन किया है ऐसे हो ब्राह्मण यज्ञ की रक्षा 
करते हु। वे ही यज्ञ का विस्तार करते हे। वे ही यज्ञ को उत्पन्न करते हे । 


सनसा वा इृद सर्वमाप्तम्‌ (श० ब्रा० १७४२२) 
यह सब कुछ मन से प्राप्त है। अर्था_ मन की गति के अन्दर है। 


मत्स्य एवं मत्स्य गिलति (श० ब्रा० १॥८॥१॥३) 


] 


मत्स्य को मत्स्य ही निगल जाता है । 


एते वे यज्नमवन्ति ये ब्राह्मणा शुल्युवासो5- 
नूचाना । एते छ्योन तनन्‍्वते | एत एन जनयन्ति। 
(श० ब्रा० १।८।१।२८) 


ब्राह्मणीय-सुक्ति-भंजरी २२१ 


जिन्होने विधिवत्‌ वेद को सुना है और उसका श्रध्ययन किया है, ऐसे ही ब्राह्मण 


यजञ के स्व्ररूप की रक्षा करते हे। वे ही यज्ञ को विस्तारित और उत्पन्न 
करते है । 


न इृव. इवमुपासीत । को हि भनृप्यस्थ इवो चेद। 
(श० ब्रा० २।१॥३।६) 


'कल कहेँगा, कल करूँगा' ऐसी वात ने करनी चाहिए। मनुष्य के कल को 
कौन जानता है ? 


अरद्धा हि तद्‌ यद्‌ भूतस्‌ |. . अनद्धा हि तद्‌ 
पद भविष्यद्‌ । (श० ब्रा० २।३।१।२५) 
जो हो चुका है वह निश्चित है। जो होनेवाला है वह अनिश्चित है। 


श्रद्धा हि तद्‌ यज्जातम्‌ ।. अनद्धा हि£ तद्‌ 
यजू जनिष्पम्राणम्‌ । (श० ब्रा० २।३।१।२६) 


जो उत्पन्न हो चुका है वह निव्चित है। जो उत्न्न होने वाला है वह 
श्रनिश्चित है । 


श्रद्धा हिं तद्‌ यदय । पअ्रनद्धा हि तद्‌ यच्छुव । 
(भ० ब्रा० २॥३।१॥२८) 

जो झ्राज है वह निश्चित है, जो कल होगा वह अनिश्चित है। 

यह सत्येन हुयते तद्देवान्‌ गच्छेति । (ग० ब्रा० २।३।१।३० ) 
सत्य-भावना से जो हवन किया जाता है वही देवताओशो को पहुँचता है । 

पुरुषों दे प्रजापतेनेंदिप्ठमू (ग० ब्रा० २।५॥११) 
भनुप्य प्रजापति के सबसे श्रधिक समीप है। 

भूसा वे रायस्पोष. । श्रोवें भूमा । (झ० ब्रा ३३१।११२।) 
समृद्धि, घन की पुष्टि और लक्ष्मी, इनका एक ही श्रभिप्राय है! 

श्रमेध्यो वे पुदषों यदनुतं ददति । तेन पुतिरन्तरतः । 

(घ० बज्रा० ३।१।२१०) 


मनुप्य अपविध्र है, क्योकि झूठ वोलता है। झसीसे उसके प्रन्दर से दुर्गन्च 
निकलती है। 


२२२ भारतोय संस्कृति का विकास 
सुवासा एवं वुभूषेत्‌ ।. श्रप्यडलील सुथासस 
विदृक्षन्ते । (भ० ब्रा० ३१२१६) 


मनुष्य को अच्छे वस्त्रो को ही घारण करना चाहिए। कुरूव मनुष्य को 
भी, जो श्रच्छे वस्त्र पहिनता है, सव देखना चाहते हे । 


अग्नियं योनिपंज्स्थ (श० ब्रा० ३॥१३।२८) 
यज्ञ का जन्म अग्नि से ही होता है। 

पुरुषो यज्ञ । पुरुषसमितों यज्ञ । (श०ब्रा० ३३१।४॥२३) ध्टः 
मनुष्य ही यज्ञ है! यज्ञ का स्वरूप मनुष्य पर निर्मर होता है। 


सनसा वा इप वाग्घुता | सनो वा इद पुरस्ताद्माच. । 
(श० 7० ३॥२४११) 


वाणी को मन पकड़े रहता है) वाणी मे मन पहले श्राता है। 

मनसा च॒ ये चाचा च॒ यज्ञ तन्‍्वते (श० ब्रा० ३।५।३।११) 
मन शौर वाणी दोनो से यज्ञ किया जाता है। 

तविद क्षत्रभुभयतों विद्या परिवृढस्‌। (छ० ब्रा० ३॥६।१।२४) 
राज्य-शक्ति की दाँएँ-बाँऐएँ दुढता प्रजा द्वारा ही होती है। 

द्वितोयवान्‌ हि. वीयंबान्‌ (श० ब्रा० ३७।३।८) 
जिसका साथी है वही शक्तिमान्‌ होता है। 

सत्य वे चक्षु: । सत्यं हि प्रजापति. ॥ (श० बा० ४॥२।११२६) 
चक्षु सत्य है। भ्रौर सत्य ही प्रजापति है। 

विश वा क्षत्रियों बलवानू भवत्ति (श० ब्ला० ४)३।३।६) 
प्रजा से ही राजा बलवान होता है। 


श्रश्नेन हीद॑ सर्वे गृहीतम्‌ । तस्माद्‌ यावन्‍्तो नोप्यानमध्नन्ति 
ते न॒ सर्वे गृहीता भचस्ति। एथेंच स्थिति । 
(श० बरा० ४।६।५।॥४) 


अज्न ने सबको पकड रखा है। अत जो कोई भी हमारे यहाँ भोजन करते 
है वे सव हमारे हो जाते है। यही वस्तु-स्थिति है। 


के 





ब्राह्मणीय-सुफ्ति-मं जरी श्र३े 


यो दे ब्राह्मगनामनूचानतमः: स 
एपां बीय॑वत्तमः (० ब्रा० ४॥६)६५) पट 


ब्राह्मणों में वही सबसे अधिक शक्ति-संपन्न माना जाता है जो सबसे अधिक 
विद्वान होता हे । 


पराभवत्त्य हैतन्मुखं यदतिमानः (श० ब्रा० ५॥१।१॥१) 
अति अभिमान पराभव का मुख होता है। 


अ्र्घों हु वा एप शात्मतों यज्जाया ७. यावज्जायां न विन्दते, . असर्चों 
हि तावदू भवति। (श० ब्रा० ५॥२११॥१०) प्न्टाः 


स्त्री पुरष का श्राधा भाग होती है। जब तक पुरुष स्त्री को नहीं पाता 
है तवतक वह श्रपूर्ण ही रहता है। 


फो वेद मनुष्पस्थ (श० ब्रा० ५॥५॥२९॥२) 
मनुष्य को कौन जानता है ? 


य. सर्व: कृत्स्तो सन्‍यते गायति वेब गीते वा रमते । हक 
(श० ब्रा० ६।१११५) ' 
मनुष्य जब अपने को पूर्ण समझता है त्व गाने लगता है अथवा गाना 
सुनकर प्रसन्न होता है। 
म ह्ययुक्तेन मनसा किज्चन संप्रति शकनोति कर्तुम्‌ । 
(० ब्रा० ६३११४) 
अयुक्त मन से कोई किसी काम को ठीक तरह नही कर सकता। 


यदु वा झात्मसम्मितमन्न॑ तदवति । तन्न हिनस्ति । यद्‌ भूयों हिनस्ति तब । 
यत्कनीयो न तदवति । (श० ब्रा० ६।६॥३।१७) 


प्रपती आवश्यकता के अनुसार भोजन किया हुआ श्रन्न पुष्टि करता है। हानि 
नही करता । अधिक होने पर हानि करता है । कम होने पर पुष्टि नहीं करता । 


अ्र्न॑ वे विशः (श्व० प्रा० ६॥७३३॥७) 
प्रजा का आधार भ्रन्न होता है। 

श्रीवे राष्ट्रमू (छ० ब्रा० ६॥७॥३॥७) 
श्री से ही राष्ट्र चलता है। 


२२४ भारतोय सस्कृति फा विकास 


उष्ण एव जीषिष्पन्‌ । शीतो मरिष्यन्‌ ॥ (ण० ब्रा० 5।७।२॥११) 
जीनेवाला गरम और मरनेवाला ठडा होता है। 

न वे फकामानामतिरिक्तमस्ति (श० ब्रा० ८।७॥२।१६) 
कामनाओ का अन्‍्त नहीं है । 

ते ह ते घोरतरा श्रशान्ततरा ये उम्यतो-नमस्कारा । 

(श० ब्रा० €॥१।१।२०) 
दोनों श्रोर के नमस्कार अत्यन्त भयानक ग्रोर श्रशान्ति के हेतु होते हे । 
गोपथ-ब्नाह्मण 

परोक्षप्रिया इव हि देवा भवन्ति, प्रत्यक्षद्विब, । 
(गो० ब्रा० ११॥१) 
देवता परोक्ष से प्रेम करते हे, प्रत्यक्ष से द्वेप । 
से मनतसा ध्यायेव-पदहा अ्रह किझचन सनसा 
ध्यास्पामि तथैव तझ्ूविष्यत्ति । तद्ध स्त॒ तयैव भवति । 
(गो० ब्रा० ११६) 


यदि मनुष्य किसी काम को करना चाहे तो उसे मन से ध्यान करता चाहिए--'मे 
जिस का मन से ध्यान करूँगा वह अवश्य ही होगा ।” सो निश्चय वैसा होता है । 


खूपसासान्यादर्थतामान्य नेदीय (गो० ब्रा० १।१।२६) 
रूप की समानता से अर्य की समानता श्रधिक समीपता को प्रकट करती है । 
म्तेन वे ब्राह्मण सशितो भवति (गो० ब्रा० १॥१॥३४) टी 
ब्राह्मण का महत्त्व ब्रत-पालन से ही बढता है। 
पूर्वे चयसि पुत्रा पित्तरमुपजोवन्ति । उत्तमे 
ययसि पुन्नान्‌ पितोपजीवति । (गो० ब्रा० १॥४)१७) 
पहली वय में पुत्र पिता पर निर्भर रहते हे | श्रन्तिम वय में पिता पुत्रो 
पर निर्मर रहता है। 
यजसानेधष्ध शिरसि पंतिते स वेशोष्घ ज्विरा* पतत्ति 
(गो० ब्रा० २२१५) 
यजमान के उलटे-सिर गिरने पर, वह देश उलदे-सिर गिर जाता है। 


>> 00 ना 


प्रथम परिशिष्ट 
(घ) 
व्रत से आलशुद्धि 


[ वैदिक विचार-धारा में ब्रत-पालत का वडा महत्त्व 
है । इसीलिए नीचे के उद्धरण को यहाँ देना 
हम उचित समझते है । ] 


“झरने | ग्रतपते ब्रतं चरिष्यासि, . 
हृदमहमनृतात्‌ू. सत्यमुपसि 0” (यजु० १॥५) 
श्र्यात्‌, हे ब्रतपते प्रकाश-स्वरूप देव ! मेरी प्रार्थना है कि में ब्रत का पालन 
करता हुआ पनृत से सत्य की ओर प्रगति कर सकूँ। 
जीवन के उत्यान श्रीर विकास के लिए श्रात्म-विश्वास और श्रात्मिक शक्ति 
की झ्रावश्यकता है। श्रात्मिक शक्ति श्रौर आ्रात्म-विश्वास श्रनुशासन, ब्रताचरण 
भर नियम-पालन से ही प्राप्त हो सकते हूँ। जीवन में ब्रतो के ग्रहण झौर 
पालन का यही रहस्य है। इसी सिद्धान्त का विशदी-करण किसी व्रती के मूख से 
नीचे के पद्यों में कराया गया हैः--- 
उत्तरोत्तरमुत्कर्ष जोवने लब्धुमुत्सुकः 
प्रतिजाने चरिष्यामि द्तसात्मविशुद्धये ॥१॥ 
अपने जीवन में उत्तरोत्तर उत्कप प्राप्त करने के लिए में उत्सुक हूँ । झात्म- 
विशुद्धि या पविय्राचरण से ही यह हो सकता है। उस प्रात्म-विशुद्धि के लिए 
प्रताचरण की में प्रतिन्ना करता हूँ। 
१ 


२२६ भारतीय संस्कृति का विकास 


बताना पालनेनेव तद्‌ गृठमात्मवशनम्‌ । 
जायते यमिनां नूनमात्मचिद्वासकारणम्‌ ॥२॥ 


ब्रतो के पालन से ही सयमी मनुष्यों को श्रपने उस गूढ स्वरूप का दर्शन 
होता है जो कि श्रात्म-विश्वास का कारण होता है। प्रभिप्राय यह है कि ब्रतो 
के श्राचरण से ही मनुष्य अपने वास्तविक स्वरूप और शक्ति को पहचानता 
है, शौर इसी प्रकार उसमें आत्म-विश्वास की भावना का उदय होता है। 


ऋषिभिमुनिभिक्चेव लोकानां मार्गदर्शक' । 
सेवितो वितत पन्‍या एप नेवात्र सघय- ॥३॥। 


ससार को सनन्‍्मार्ग दिखाने वाले ऋषियों श्रीर मुनियों ने वास्तव में इसी 
प्रशस्त मार्ग का सेवन किया था। श्रभिप्राय यह है कि प्रताचरण द्वारा मनुष्य 
ऋषि श्रौर मुनि की पदवी को भी प्राप्त कर सकता है । 


विशवस्य विविध कार्य ऊकुर्वेन्तोड्त्न निरन्तरम्‌ । 
बताना पालतेनेव देवा अमृतभोजिनः ॥४॥। 


विश्व के विभिन्न कार्यों को तिरस्तर निभव्रभवृर्वकं करने वाले गरिते, वायु, 
सूर्य श्रादि देवताओ्ों को ब्नतो के पालने के कारण से ही अभृत-मोजी (>म्रमृत 
अथवा अमृतत्व का सेवन करने वाले) कहा गया है। दूसरे शब्दों में, भग्नि, 
वायु, सूर्य श्रादि देवता विश्व के सचालनार्थ अपने अपने महान्‌ ब्रत अयवा कर्तव्य 
का अविचल-भाव से पालव करते हैँ। इसो आधार पर उतको अम्ृत-भोजी' 
कहा गया है। 

अभिप्राय यह है कि ब्रताचरण द्वारा ही मनुब्य को अपने अमूतत्व या 
शाएवत जीवन का बोध हो सकता है। 


ब्रतेन प्राप्यते दीक्षा दक्षिणा दीक्षयाप्यते ॥ 
तया घ प्राप्यते श्रद्धा श्रद्धया सत्यमाप्यते ॥॥५॥॥ 


ब्रताचरण से ही मनुष्य को दीक्षा अबब्रा उश्नत जीवन की योग्यता प्राप्त 
होती है। दीक्षा से दक्षिणा श्रथवा प्रयत्न की सफलता प्राप्त होती है। 
दक्षिणा से भ्रपने जीवन के लक्ष्य अथवा भादक्षों में श्रद्धा, और श्रद्धा से सत्य 
अथवा वास्तविक लक्ष्य की प्राप्ति होती है। 


श्रभिश्नाय यह है कि ब्तों के पालने से ही मनुष्य अपने जीवन के परम लक्ष्य 
तक पहुँच सकता है। ( रश्मिमाला से उद्धृत ) 


प्रथम परिशिष्ठ 
(ड.) 
ब्रह्मचय 


किक 


[ वेदिक विचारधारा ने ब्रह्मच्य की महिमा का बडा 
गान किया है। इसीलिए तीचे का उद्धरण 
उपयोगी समझकर हम यहाँ दे रहे हैँ। ] 


“ब्रह्मचारी ब्रह्म भ्राजद्‌ विर्भात्ता (अ्रयवं० ११५२४) 
श्र्थात्‌, ब्रद्मचयं-त्रत को घारण करने वाला ही तेजोमय ब्रह्म को घारण 
करता है। 
ऊपर मनुष्य के लिए ब्रताचरण की महिमा का वर्णन किया है। सत्र ब्रतो 
के मूल में ब्रह्मचर्-ब्रत है। उसी का वर्णन नीचे के पद्यो में किया गया है -- 
जीवन ये महान्‌ बनज्नस्‌ त्तस्प सिद्ध सनोषितिः। 
बह्म॒चरपंद्र तस्यादी प्रहणमु पदिश्यते ॥१॥॥ 
जीवन एक महान यज्ञ है। उसकी सकनत्ञा के लिए मनुश्य क्रो जोवन के 
प्रारम्म में हो ब्रह्मचर्य-त्रत्त ग्रहण करना चाहिए, ऐसा मतीपियों का उपदेश है। 
प्रासादस्थ. विनिर्माण सूलभित्तिसपेक्यते । 
तयब जीवनस्थादी ब्रह्मचयमपेक्ष्यते २0 


जैसे किसी महल के बनाने में नीव की अवेक्षा होती है। उसी प्रकार 
जीवन के प्रारम्भ में ब्रह्मचय की अपेक्षा होती है। 


र्शे८ भारतीय सस्कृति का विकास 


ब्रह्मचयेत्रत॑ चीर्ण. यैस्तेरेव. तपस्विभि 
उत्तरोत्तरमुत्कर्पों जीवनें लम्यते श्रुवम्‌ ॥३॥ 


तप के रूप में ब्रह्मचय के ब्रत को पूर्ण करने वाले मनुष्य ही निस्सन्देह 
जीवन में उत्तरोत्तर उत्कर्प को प्राप्त करते हैँ । 


ब्रह्मचपेंण सर्वोर््थ सिद्धो भवति भूतले। 
तस्वैचेहतिसल्षिप्ता काचिद्‌ व्याख्या विघीयते ४१ 


ससार में प्रत्येक लक्ष्य की प्राप्ति ब्रह्मचर्य से होती है। उसी कौ कुंछ 
श्रतिसंक्षिप्त व्याख्या यहाँ की जाती है! 


सर्वेषसपि भूत्तानां.. यत्तत्कारणमन्ययम्‌ । 
कूटस्य शाइवत विव्यं, वेदों वा, ज्ञानमेव यत्‌ ॥५॥॥ 
तदेतदुमयं ब्रह्म... ब्रह्मइब्देने.. कथ्यते । 
तदुहिश्य व्रत यस्य ब्रह्मचारी स उच्यते ॥६॥ 


सृष्टि के समस्त पदार्थों का जो श्रक्षय्य, कूटस्थ, शाश्वत, दिव्य मूलकारण 
है. उसको, तथा ज्ञानरूप बेद को भी, ब्रह्म शब्द से कहा जाता है। इस प्रकार 
के ब्रह्म की प्राप्ति के उद्देश्य से जो व्रत ग्रहण करता है उसी को ब्रह्मचारी 
कहते हें। 
ससष्टिरूप यद्‌ ब्रह्म तद्प ज्ञानसेव यत्‌ । 
ताक्या सायुज्यसपत्त्यं ब्रह्मचारी सदेप्सति (७७ 


समस्त पदार्थों की समष्टि-रूप जो ब्ह्म है, तथा समष्ट्यात्मक (अथवा 
व्यापक) जो ज्ञान है, उन दोनो के साथ सायुज्य अ्रथवा तादात्म्य की प्राप्ति के 
लिए ब्रह्मचारी सदा उत्सुक रहता है। 


एतस्पथा भूसिकाया तु तिष्ठतो ब्ह्मचारिण. | 
उत्तरोत्तरमुत्कृष्ट जीवन. लक्ष्यमुच्यते ॥८॥॥ 
#भद्रावनति श्रेय, प्रेहि'”, “भद्र भद्रं न प्लाभर ” । 
इत्पेव बहुशी मन्‍्त्ररेष एवाय्य उच्चते ॥६॥ 


उक्त मानसिक परिस्थिति में बरतंमान ब्रह्मचारी के लिए उत्तरोत्तर उत्कृष्ट 
जीवन ही लक्ष्य होता है। “तुम भद्र से भद्गतर जीवन को प्राप्त करो”, “मगवन्‌ ! 
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१. ऐतरेण्न्राह्मण ११३॥ २ सामवेद पू० शा८ा&। 





कहाचय २२६ 


हमारे लिए वरावर कल्याण को ही लाइये” इस प्रकार अनेकानेक वेद-मन्त्र इसी 
वात को कहते हूँ । 


तदर्थ' स्वीयशक्तीना विकास: संचयस्तथा । 
श्रमेण तपसा वृत्तिः संयमेन पुरस्कृता ॥१०॥ 
चारिव्यस्थ विनिर्माणं विद्याया प्रजेनं तथा । 
प्रथम तस्य कर्तव्य जायते प्रयमाञमे ॥११॥ 


उक्त जक्ष्य की सिद्धि के लिए प्रयम आ्राश्षम (>॑न्रह्मचर्याश्रम) में उसका 
मुख्य कर्तव्य होता है. अपनी शक्तियो का विकास भौर सचय, मन वाणी और 
शरीर के सयम के साथ श्रम और तप का आचरण, चरित्र का निर्माण भ्रौर 
विद्या का उपाजेन । 


तपसा पारमाप्नोति तपसा हन्ति किल्विषम्‌ । 
तपसा वर्तमान. स उच्नतेर्मू ध्नि तिष्ठति ॥१२॥ 
तप द्वारा वह (ब्रह्मचारी) अपने अभीष्ट पद को प्राप्त करता है भौर 
पाप या अपूर्णता को दूर कर प्रपने चरित्र को उज्ज्वल भर पवित्र बनाता है। 
तप का भ्राचरण करता हुआ वह उन्नत्ति के शिखर पर आसीन होता है। 


तपसा निर्मलो भूत्वा परिपाकेन शुद्धधीः। 
दितीयमाशम गत्वा सर्वस्येष्ठे न संशयः ॥१३॥। 


तप से चरित्र की दुर्वलताशों को दूर कर भौर मनोविकास द्वारा तत्त्वाव- 
गाहिनी विशुद्ध बुद्धि को प्राप्त कर वह द्वितीय गृहस्थ-ग्राश्रम में प्रविष्ट होने 
पर समस्त परिस्थितियों को अपने अनुकूल बना में समये होता है । 


“बरह्मचारी बहा अऋाजद्‌ बिभत्ति तस्मिन्देवा श्रधि विश्वे समोताः”' | 
“बहाचारी समिघा मेखलया श्रमेण लोकांस्तपसा पिर्पत्ति”' ॥१४0 


/ब्रह्मचर्येण तपसा राजा राष्ट्र वि रक्षति ॥ 

झाचारयों व्रह्मचर्येंण करह्मचारिणमिच्छने”' ॥१५शा। 

“बह्मचयेंण तपसा देवा मुत्युमपाध्तत । 

इन्द्रो हू ब्रह्मचर्यण देवेम्यः स्वराभरत्‌”" ॥१६॥॥ 

इत््यादिवेदमन्नेद्च चेदिकोदात्तमाषया । 

ब्रह्मचयंस्प माहात्म्यं रहस्यं चोपवण्पंते ९७॥॥ 
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४. अयवें० ११११६ ॥ 


२३० भारतीय संस्कृति का विकास 


“भ्रह्मचर्य-त्रत को धारण करने वाला ही तेजोमय ब्रह्म को घारण करता है 
भोर उसमे समरत देवता श्रोत-प्रोत होते हे (श्रर्थात्‌ वह समस्त देवताओं से 
प्रकाश भौर छवित को प्राप्त कर सकता है) ।” 

“समिधा श्रौर मेखला द्वारा श्रपने ब्रतो को पालन करता हुआ ब्रह्मचारी 
श्रम भ्रौर तप के प्रभाव से लोको को श्रापुरित करता है ।” 

“ब्रह्मच्य के तप से ही राजा अपने राप्ट्र की रक्षा में समयं होता है। 
ब्रह्मचयं द्वारा ही आचार ब्रह्मचारी को शिक्षणार्थ चाहता है ।” 

“ब्रह्मचयं के तप से ही देवताओं ने मृत्यु को दूर भगा दिया है। ब्रह्मचर्य 
द्वारा ही इन्द्र ने देवताओं को दिव्य प्रकाश लाकर दिया है।” 

इत्यादि वैदिक मन्त्र अपनी उदात्त भाषा में ब्ह्मचयं की महिमा और 
रहस्य का वर्णत करते हें । 

( रश्मिमाला' से उद्धृत ) 





द्वितीय पारिश्रिष्ट 


(क) संस्कृत साहित्य में ग्रन्थ-प्रणयन 

(ख) वेदों का वास्तविक खरूप 

(ग) यजुरवेंद तथा वैदिक कर्मकारड 

(ध) वेदों के जीवन-प्रद संदेश 

(४) भगवद्गीता का एक असाम्पदायिक अध्ययन 
(च) वर्णभेद तथा जातिभेद का परस्पर संवन्ध 


द्वितीय परिशिष्ट 


(क) 
संस्कृत ताहित्य में प्रन्थ-पअणयन 


कल्पना, अप्रैल १६५२, से उद्धृत ग्रन्यकार का लेख] 


यह सिद्धान्त सर्वमान्य है कि ससार के किसी भी साहित्य के इतिहास की 
भ्रपेक्षा सस्कृत साहित्य का इतिहास श्त्यन्त प्राचीन है । इसी कारण से संस्कृत 
साहित्य के इतिहास के सम्बन्ध में जहाँ अनेक प्रकार की कठिनाइया है, वहाँ 
साथ ही उसके सम्बन्ध में भनेकानेक ऐसी बातें भी वतलायी जा सकती है, जिनसे 
साधारण शिक्षितों का ही नहीं, विद्वातों का भी मनोरब्जन हुए बिना नहीं रह 
सकता । हमारा विचार है कि हम क्रमश उन पर प्रकाश डालें । 


प्रस्तुत लेख में हम कुछ ऐसी समस्याझ्रो को लेकर, जो संस्कृत-अध्ययन 
करने वालो के सामने प्राय. उपस्थित होती हे, उनके समाधान करने का यत्न 
करेगे । उदाहरणार्थ, कुछ समस्याएँ ये हेः-- 


(१) संस्कृत वाह्ममय के ब्राह्मण, उपनिषद श्रादि! श्रनेकानेक ग्रन्थ ऐसे हैँ, 


जिनपर उनके कर्त्ताओ के नाम नहीं मिलते। इसीलिये उनके विपय में पौरुषेयत्व- 
प्रपोश्पेयत्व का विवाद चिरकाल से चला आया है । 


(२) अनेक ग्रत्य दो रूपो में मिलते हे; श्रौर दोनो एक ही प्रन्वकर्ता के 
नाम से भ्रसिद्ध है । उदाहरणार्थ, शद्धु-स्मृति श्रादि अनेक स्मृतिन्यन्य घोड़े-बहुत 
गद्य तथा पद्य दोनों रूपो में पाये जाते हैँ । 


र्रे४ भारतीय संस्कृति का विकास 


(३) श्रनेक ग्रन्थों में उनके ग्रल्यकारों की ही सम्मतियाँ श्रयम-पुरुष के 
प्रयोग द्वारा उद्घुत की गयी हू । उदाहरणार्थ, शौनक के नाम से प्रसिद्ध बुहद्दे 
बता में श्ञौनक की ही सम्मति अनेक स्थानों पर उद्घृत की गयी है, जैसे 


“सर्वाण्येतानि नामानि फर्मतस्त्वाह शौनफ ” (वु० १॥२७) 
यही चह्ठी 


“ततन्नाचार्यस्तु शौनक, । नवीवन्निगमा पद्‌ ते सप्तसो नेत्युवाच ह 
(बृ० २१३६) 
इस प्रकार परोक्ष काल का भी प्रयोग किया गया है। अपने ही ग्रन्थ में 
ग्रन्थकार अपनी सम्मति परोक्ष-काल और प्रथम-पुरुष में उद्धुत करे, यह विचित्र- 
सी बात दीखती है । 


(४) सस्क्ृत साहित्य में एक ही ग्रन्थ के अनेक सस्करणो का--न्‍जो वेदों 
के समान नहीं हे--प्राय उल्लेख मिलता है, जैसे मनृस्मृति, वृद्ध-मनुस्मृति आदि । 


ऐसी पनेक समस्याएँ हे जिनका सामना सस्क्ृत साहित्य के इतिहास के 


प्रत्येक लेखक को करना पढता है । यहा हम सुसबद्ध रीति से इनके समाधान 
का यत्न करेंगे । 


इन समस्याओं की कठिनता का मुख्य कारण यह है कि अ्रषिकाश में हम 
आधुनिक प्रन्थ-प्रणणन की परिपाटी को ही सामने रखकर इनपर विचार करते 
है । प्राय बडे विद्वान भी इस दोष से खाली नही पाये जाते। परन्तु यह झावश्यके 
नही है कि प्रत्येक देश में शोर इतिहास के प्रत्येक काल में उक्त परिपाटी का 
ही भ्रनुसरण किया जाता रहा हो । अनेकानेक भ्रवस्थितियों के भेद से उक्त 
परिपाटी में भी भेद हो सकता है । इसलिए भारतवषं के भिन्न-भिन्न काल में 
प्रन्थ-प्रणणन' या, ठीक दाब्दो में, साहित्यिक परम्परा की कौन-कौन सी परिपाटी 
रही- इसपर विचार करना झावद्यक है । 


ग्रन्य-प्रणयन की परिपाटी का प्रारम्भ 


भ्रष्ययनाध्यापत की परम्परा भारतवष में श्रत्यन्त प्राचीन काल से चली भ्रायी 
है। श्राज-कल हम यह समझते हे कि अध्ययनाध्यापन के लिए किसी छपी हुईं 
पोयी की अनिवार्य रूप से झावश्यकता होती है । परन्तु वास्तव में ऐसा नहीं 
है । वास्तव में देखा जाए तो अध्ययनाध्यापन की परम्परा चलने के बहुत काल 
वाद ही ग्रन्थ-प्रणयन का युग प्रारम्भ हुआ होगा (इस प्रसंग में प्रत्थ' झब्द का 
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भ्रथें हम यही समझते हे कि जो किन्‍्ही लिखे या छुपे हुए पत्रों को ग्रन्थन करने 
से बने! ) । इस विपय में यास्काचार्यक्ृत निरुकत मे एक वडा उपयुक्त सन्दर्भ 
मिलता है । वह यह है-- 

साक्षात्कृतर्माण ऋषयो वभूवु:। तेः्वरेभ्योष्साक्षात्कृतघर्म सय उपदेशेन सन्‍्त्रान्‌ 
संप्रादु:। उपदेशाय ग्लायन्तोष्वरे बिल्मग्रहणायेम॑ प्रन्य॑ समाम्नासिषु: । वेदं उल 
वेदाड़ानि च। (नि० १॥२०) 


श्र्थात, सबसे पहले ऐसे ऋषि हुए जिन्होने स्वय घमं का साक्षात्कार किया, 
या, दूसरे छाब्दो में, मन्त्रो को प्रकाशित किया । उन्होने श्रपने पीछे आने वालो को 
उपदेश द्वारा मन्‍्त्रो को दिया या सिखलाया । तदनन्तर ऐसे लोग पैदा हुए, 
जिनके लिए केवल उपदेश पर्याप्त न था । उन्होने अपनी सुविधा के लिए ग्रन्थ- 
प्रणणन की परिपाटी का प्रारम्भ किया । इसी समय वेद, वेदाइग आदि का 
सम्नन्थन किया गया । 


इस संदर्भ के अ्रनुसार एक समय ऐसा था, जब ग्रन्थ-प्रणयन की परिपाटी 
का प्रारम्म ही नहीं हुआ था, या उसकी आवद्यकता ही प्रतीत नहीं होती थी । 
उस समय अध्ययनाध्यापन के साधन भ्रन्थ न थे, किन्तु मौखिक उपदेश से ही 
शिक्षा दी जाती थी। यह श्रति प्राचीन काल है। उस समय वैदिक सहिताएँ 
भी नहीं थी | तभी तो ऊपर कहा है--'बेव च वेदाझुगानि च ।” ऋग्वेद के 
मण्डूक-सूकत में प्रायः इसी अ्रवस्था का सुन्दर वर्णन मिलता है । जैसे-- 


यदेषामन्यो प्रन्यस्थ वाचं शाकतस्थेव वद्ति शिक्षमाण: । 
( ऋग्‌० ७।१०३॥५ ) 


भ्र्यात्‌, एक मेढक दुसरे मेंढक की वोली को इसी तरह दृहराता है, जैसे 
शिष्य गुरु या शिक्षक के वचन को । 


यास्क के अनुसार इस युग के बाद ग्रन्यअणयन के युग का प्रारम्भ हुआ । 
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१. सस्कृत की प्राचीन हस्त-लिखित पोधियों से जिन्हें परिचय है, वे जानते है 
कि उन पोधियों के पन्नों के मध्य भाग में प्राय एक छिद्र होता था, जिसका 
उपयोग यही था कि उस में पतली डोरी पिरोकर पन्नों को रक्षार्थ ग्रथित 
किया जा सके । 'ग्रन्व! झब्द का मूलार्व यही प्रतीत होता है । इसलिये यह 
स्वाभाविक ही है कि 'प्रत्थ शब्द का प्रयोग वैदिक सहिताओ तथा ग्राह्मणो 
में नही मिलता है । 
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ग्रन्थ-प्रणयन-युग के पूर्व जो भवस्था थी, उसको हम प्रवचन! या विद्या- 
प्रवचन” कह सकते हे । 


इसमें सन्देह नहीं कि विद्या-प्रवचन भर ग्रन्थ-प्रणयन में भेद है; और ग्रन्य- 
प्रणयन की परिपादी का प्रारभ विद्या-पअवचन की परिपाटी के भारम्भ होने के 
बहुत पीछे ही हुआ । दोनो में क्या भेंद है ” इसका विचार हम नीचे करते हूं । 


प्रवक्‍ता और' प्रथ -फर्तता 


पाणिनमि आ्राचायं की पश्रष्टाध्यायी में दो सूत्र श्राते हे, जिनसे उक्त भेद भर 
उसके स्वकृप के समझने में वडी सहायता मिलती है । वे सूत्र ये हे -- 


तेन प्रोक्तम्‌ । ( पा० ४॥३।१०१ ) 
कृते प्रन्ये । (पा० ४॥३।११६ ) 


दोनो सूत्र दो पृथक प्रकरणों से सबंध रखते हे । परन्तु भ्रापातत दोनों में कोई 
विशेष भेद प्रतीत' नही होता । किसी ने एक ग्रन्थ बनाया या एक प्रन्थ कहा, 
इसमें क्या भेद हो सकता है ? पर यदि दोनों में भेद नहीं है, तो दो प्रकरणों 
की श्रावश्यकता ही क्या थी ? दोनों प्रकरणों के उदाहरण भी प्राय भिन्न-मिन्न 
ही है । इसलियो यही मानना होगा कि प्रवचन या विद्या-प्रवचन और म्रन्ध- 
प्रणयन' में वस्तुत भेद है, भोर विद्या-प्वचन के करने वालो को प्रवक्ता 
झौर ग्रन्थ-प्रणयन के करने वालो को ग्रन्यकर्ता कहने की परम्परा प्राचीन काल से 
चली श्राई है । इसीलिये उपर्युक्त दोनो प्रकरणो की आवश्यकता थी । यह ध्यान 
में रखना चाहिये कि यहाँ हम 'ग्रन्थ/ शब्द को उपर्युक्त लिखित पत्रादि सामग्री 
के ग्रन्थन से बनी हुई पोथी के विशिष्ट श्र में ले रहे हे । इसीलिये यहाँ प्रन्य- 
अवचन' न कहकर विद्या-प्रवचन कहा है । 


विद्या-प्रवचन भौर ग्रन्थ-प्रणयन में मुख्य भेद हमारी सम्मति में यह है । 
विद्या-प्रबचन में अर्थ या प्रतिपाद्य विबय का प्राघान्य होता है । शब्दानूपूर्वी की 
श्रोर ध्यान नहीं होता । प्रन्य-प्रणयन में दब्दानुपूर्वी का भी पूरा स्थान होता 
है। दूसरे शब्दों में, जहाँ विद्या-प्रवचन में मुख्यत प्रतिपाद्य विषय के परम्परा- 
प्राप्तत्व में आदय है, वहाँ ग्रत्थ-प्रणयन में अर्थ के नवीन गुम्फन की शोर अधिक 
सकेत है । प्रवचन और व्याख्यान (व्याख्या' के अर्थ में नहीं, किन्तु आधुनिक 
लेक्चर' के श्रथ॑ में) बहुत-छुछ समानार्थक हे । इसलिये, एक दृष्टि से, विद्या 
प्रवचन और प्रन्य-प्रणयन में वैसा ही भेद है, जैसा एक व्याख्यान श्लोर एक 
'ुस्तक' में हो सकता है । साथ ही प्राचीन दाल के प्रवचन में, जेसा ऊपर कहा 
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है, परम्परा-प्राप्त्व का श्राशय अधिक था । इसीलिये पाणिनि के तिन प्रोक्‍्तम्‌' 
इस सारे प्रकरण में श्रुति (+#छल्दस्‌ तथा ब्राह्मण ) या श्रति-समकक्ष (श्रर्थात्‌, 
प्रवचन की परम्परा से प्राप्त) साहित्य को दृष्टि में रखकर ही उदाहरण दिये 
गये है । 

शुद्ध भवचन-काल 


भारतवर्ष की श्रध्ययताध्यापन की परम्परा में एक ऐसा समय था, जबकि 
प्रवचन, उपदेश, या व्याख्यान द्वारा ही अव्ययनाध्यापन का कार्य चलता था । 
ग्रन्यो का उसमें कोई स्थान ही नहीं था । इस काल को हम शुद्ध-प्रवचन-काल 
कह सकते हैँ | यह काल चरणो, शाखाओं भर परिपदों के प्रारभिक काल से 
लगभग मिलता है | इनका विचार हम नीचे करेगे । शुद्धलतप्रवचन-काल के वाहः- 
भय या साहित्य की हम झ्राज-कल के यूनिवर्सिटी-लेक्चर्स' के साथ तुलना कर 
सकते हूँ । तो भी दोनो में यह भेद है कि आधुनिक “यूनिवर्सिटी लेक्चसे' प्राय. 
किसी लिखित श्राधार पर दिये जाते हे; पर शुद्ध-अवचन-काल में प्रवचन या 
उपदेश का वहुत करके कोई लिखित श्राघार न होता था । 


यह ध्यान देने की बात है कि 'पठ' (पढ़ना) धातु का किसी रूप में 
प्रयोग वैदिक सहिताओ में नहीं मिलता । तदनन्तर काल के ब्राह्मणो तथा आर- 
प्यको के साहित्म में भी इस का प्रयोग, केवल तंत्तिरीय श्रारण्यक को छोडकर, 
नही मिलता' । हमे तो ऐसा प्रतीत होता है कि जैसे झ्राजकल “लिखना-पढ़ना” 
इन दोनो शब्दों का साहचर्य है, इसी प्रकार पठ' धातु का प्रयोग भी प्रारभ से 
ही लिखित ग्रन्यादि के पढने के लिये होता था । इसीलिये श्रुति के साथ 'पठ' 
घातु का सम्बन्ध प्राचीन काल में नहीं था । 


वास्तव में श्रुति-कालीन श्रव्ययनाध्यापन से सबद्ध शब्दों का आधार प्रधानत: 
अधि+इ' (>ज्यप्ययन करना, अभ्रधि+अयन"-#भ्रात्मतत करना), ब्ू' या वर्चा 
(नच्वोलना), शोर श्र! (सुनना) ये धातुएँ ही थी । इसलिए इन धातुओं 
से निप्पन्न अध्ययन, भ्रवचर्ना, अ्नूचाना, प्रवक्‍ता', सूक्‍त', श्रुति, शश्नूपु 
(मूलायं 'सुनने का इच्छुक') जैसे प्रयोग ही प्राचीन वैदिक वाडमय में देखे जाते हैँ । 

शुद्धअवचन-काल का साहित्य दो तरह का पाया जाता है--एक तो वह, 
जिसका सन्ब्न्ध साक्षात्‌ किसी व्यक्ति विशेष से कहा जाता है; जैसे, एत्तरेय- 
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१. लिखने के श्रर्य में 'लिख' धातु का प्रयोग भी वेदिक सहिताओों गौर 
ब्राह्मणों तथा आरण्पको में नहीं मिलता । 
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ब्राह्मण का सम्बन्ध महिदास ऐतरेय से कहा जाता है | दूसरा वह, जिसका किसी 
व्यक्ति-विशेष से वसा सम्बन्ध नहीं है | इस काल में इसी प्रकार के साहित्य का 
वाहुल्य है । अ्रनेक उपनिपद्‌ और ब्राह्मण ऐसे ही हे । परन्तु यह स्मरण रखना 
चाहिये कि इस काल का साहित्य उस समय के चरणों की ही संपत्ति समझी 
जाती थी । दूसरे, याज्ञवल्क्य आदि का अपने ब्राह्मण से सम्बन्ध प्रवचन द्वारा 
ही था, न कि ग्रन्थ-प्रणयन द्वारा । “पुराण-प्रोक्‍्तेषु ब्राह्मणकल्पेषु” (पाणिनि 
४।३।१०५) इत्यादि ;सूत्रों में पाणिनि का भी यही श्रभिष्राय है | यही कारण 
है कि उक्त ब्राह्मणादि साहित्य के विपय में कोई ग्रन्य-कर्ता नहीं माना जाता । 
व्यक्ति-विशेप के साथ उसका सम्बन्ध होने पर भी उस व्यक्ति को प्रन्य-कर्ता 
न कह कर प्रवक्‍ता ही कहा जाता है। इसी कारण “याज्ञवल्क््यानि ब्राह्मणानि” 
आ्रादि में पाणिनि का '्त्ते प्रन्‍्ये” (पा० ४॥३।११६) सूत्र न लग कर प्रोक्तार्थ 
में ही प्रत्यय होता है । 

इससे यह सिद्ध है कि शुद्ध-प्रवचन-क्राल में ग्रन्य-प्रणणन श्रारम्भ नही 
हुआ था । 


प्रवचन तथा ग्रन्थ-प्रणपन्न का मिश्रित काल 


चरणो, शाखाओं और परिषदो के काल में ही दुसरा काल ऐसा आया, 
जबकि प्रवचन और ग्रन्थ-प्रणणन दोनो ही परिपाटियाँ साथ साथ प्रचलित थी । 
इसको हम मिश्चित-काल कह सकते हे । तो भी इस काल में निस्सन्देह प्रवचन 
की परिपाटी धीरे धीरे लुप्त हो रही थी, और ग्रन्य-प्रणयन की बढ रही थी। 

यह बात ध्यान देने योग्य है कि प्राचीन कल्प-सूत्रो (जैसे 'पेझगी कल्प ' यहाँ 
“पिछगेन प्रोक्त ” यही अर्थ किया जाता है, न कि 'पिछगेन कृत ” यह श्रर्थ, देखो 
पाणिनि ४॥३।१०५) और अन्य निबन्धों में भी, ग्रस्थकर्ता के नाम के साथ में 
रहने पर भी, प्रोकतार्थ में ही प्रत्यय किया जाता है, 'छते प्रस्ये' इस श्र में 
नहीं । यह बात पिछले काल के न्याय-सुत्र, सीमांसा-सुत्र आ्रादि के विषय में 
नही है। वे श्रपने ग्रन्थकारो द्वारा श्रोक्‍त' नहीं, किन्तु 'कृत' ही समझे जाते 
हैँ । इसका कारण यही है कि ये ग्रन्थ उस समय के बने हुए हे, जबकि चरणों 
आदि की परम्परा वहुत कुछ शिथिल्र या लुप्त-पय हो गयी थी। चरणों तया 
उनकी परिषदों के दिनो में, जिनको तुलना वहुत-कुछ आधुनिक 'रेजिडेंगल 
यूनिवर्सिटीज' से की जा सकती है, गुरु श्रपती शिष्य-मण्डली के सामने, परम्परा- 
गत श्रणाली के अनुसार, विद्या-प्रवचन ही किया करते थे, और ग्रत्थ-प्रणयन 


होता भी था, तो स्वय गुरु द्वारा या शिष्यों द्वारा गौण रीति से ही किया 
जाता था। 


संस्कृत साहित्य में प्रन्य-प्रणयन श्२६ 


यहाँ प्रसगवश एक श्र वात पर भी विचार करना आवश्यक प्रतीत होता 
है। शुद्ध-प्रवचन-काल के वाद्ममय के लिए “श्रुति शब्द का प्रयोग किया जाता 
है, भौर उसके पीछे के सूत्र-ग्रन्य स्मृति समझे जाते हे । विद्वानों से यह छिपा 
नही है कि पर्म-सूत्रो के समान ही पाणिनि श्रादि के अन्य सूत्र-अन्धो के लिए 
भी प्रावीन ग्रत्यकार स्मृति! शब्द का प्रयोग करते हूँ । 


इस “श्रुति' स्मृति! के व्यवहार-भेद का कारण श्रनेक विद्वान और ही वतलाते 
है । पर हमारी सम्मति में तो इसका कारण स्पप्टतया यही है कि शुद्ध-अ्रवचन- 
काल में तत्कालीन वाझुमय के लिखित रूप में न होने से श्रवण और प्रवचन की 
मौखिक परम्परा हारा ही वह णिप्प-प्रशिष्यों में रक्षित रहता था। इसीलिये 
इस को 'श्रुति' नाम से कहा जाता है। श्राचीन साहित्य में इसी कारण इंति 
शुभ्रुभ/ (+-ऐसा सुनते हे) प्रायः झाता है। लिखित ग्रन्थों के न होने के कारण 
झ्रौर केवल श्रवण की परम्परा द्वारा रक्षित होने से इस वाद्य मय में कितना 
श्रथ् शब्दव किस ऋषि या शआराचार्य का है, यह ठीक-ठीक नहीं कहा जा सकता 
था। प्राय इसीलिये इस वाइमय को हनारे धामिक ग्रन्यों में अपौरुषेय' तक 
कहा है।' 


प्रवचन और ग्रन्थ-प्रणयन के मिश्रित काल में जो कुछ सुना जाता था, वह 
पीछे से किसी लिखित आधार की सहायता से स्मरण किया जाता था। 
इसलियं इसको 'श्रुत्ति' न कह कर स्मृति! कहने लगे। लेख द्वारा प्रवचन-कर्ता 
का कबन ठीक-ठीक सुरक्षित किया जा सकता है। इसलिये निःमन्देह रूप में 
उसको व्यक्ति-विशेष के साथ सवद्ध कर सकते हें। इसी कारण इस काल के 
ग्रन्थ स्पष्टतया 'पौरुषेया हूँ । 


ऐसा प्रतीत होता है कि उक्त मिश्रित काल में भी, पुरानी परिपाटी के 
अनुसार, ये ग्रन्य वहुत भ्रंग तक परिपदों की ही सपत्ति समझे जाते थे। इसका 
श्र्थ यह है कि आवश्यकता के शभ्रनुमार उक्त ग्रन्यो मे धीरे-धीरे परिपदों द्वारा 

- परिवर्तन किये जा सकते थे। 
इस समय के ग्रन्थों में यह वात प्राय देखी जाती है कि उनके मूलख्य के 
साथ फ्रमणः कुछ नवा अश भी बढ़ता रहा है। रम्वेइ-प्रातिशात्य आदि म्रन्यों 
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१. पिछले काल तक-वेद को लिखना नहीं चाहिए-यह विचारवारा चली 
प्राथी थी। “विदविक्रयिणव्चंव वेदाना चैंव लेखका । वेदाना दूपकाब्चेच ते वै 
निरयगामिन ॥/” इस प्रकार वेद-लेंखन की निन्‍दा के वचन प्राय: मिलते हूँ । 


२४० भारतीय संस्कृति का विकास 


में स्पष्टतया पीछे से वढाये हुए श्रश् उपलब्ध हे। धर्मसूत्रो में भी, कई के 
विषय में, विद्वानों की ऐसी ही सम्मति है। कही कही यह बढ़ाया हुआ भर 
प्राचीन मूल अश से विरुद्ध भी दिखलायी देता है। कही-कहीं भाव के भेद के 
साथ-साथ शैली का भेद भी स्पष्ट है। इन कारणो से यह अतिरिक्त श्रश 
स्पष्टतया मूल-पग्रन्थ-कर्ता का तो हो नहीं सकता । ऐसी श्रवस्था में प्रइन होता 
है कि ऐसा क्यो कर हुआ ?' 


हमारी समझ में इसका उत्तर यही है कि या तो भिन्न-भिन्न चरणो की 
परिषदो द्वारा या उस-उस आचाये की परिषदल्तगंत शिष्य-परम्परा द्वारा ही उन 
ग्रन्थों को समयानुकूल या सपूर्णाज्भ बनाने के लिए अतिरिक्त अदा उनमें जोड 
दिये जाते थे। 

इसका प्रारम्भिक प्रकार यही रहा होगा कि या तो नई बात परिशिष्ट के 
रूप में ग्रन्थों में जोड दी जाती थी, जिसको कालान्तर में ग्रन्थ का भाग ही 
समझ लिया जाता था (निरुक्‍त आ्रादि अनेक प्राचीन ग्रन्थों में ऐसे परिद्चिष्ट पाये 
जाते हे), या यह हो सकता है कि अतिरिक्त श्रश दीका-टिप्पणी के रूप में 
मूल-ग्रन्य में ही लिख दिया जाता था, और घीरे-घीरे वह ग्रन्थ का भाग वन 
जाता था। उदाहरणाथे, ऋग्वेद-प्रातिशास्य में ११वाँ पटल दश्म पटल 
की विस्तृत व्याख्या-जैसा ही है। स्पष्टतया वह पीछे से बढ़ाया गया है। 
इसी ग्रन्थ में तीसरे पटल का भ्रन्तिम इलोक और दूसरे पटठलो के अनेक इलोक 
स्पष्ठतया पीछे से जोड़े हुए हे। अनेक टिप्पणियाँ किस प्रकार मूल-पन्य में 
समिलित हो जाती हे, इसके आघुनिक उदाहरण हस्त-लिखित पोधथियों में प्राय 
मिलते हूं। जितको ऐसी पोधियों से काम पडा है, वे जानते हे कि एक पोथी 
के किनारों की टिप्पणियाँ ( प्णछाष्टाए४/ 7०0८३ ) उस के श्राघार पर 
प्रतिलिपि की हुई दूसरी पोथी में किस प्रकार मूल में सम्मिलित कर ली जाती हे । 


यह भी हो सकता है कि मूल-प्रन्थ समय समय पर परिषदो द्वारा वस्तुत 
प्रतिसस्क्ृत या 'रिवाइज़ूड' किये जाते थे। ये नवीन सस्करण परिषदो द्वारा 
'प्रकाशित' किये जाते थे। ऐसा होने पर भी इन नवीन परिवर्तित सस्करणों 
पर मूल ग्रन्य-कर्ता (या प्रवक्‍ता) का ही नाम रहता था। दूसरे शब्दों में, 
यदि हम परिषदों को उन दिनो की '“यूनिवर्सिटीज्” समझें, तो इन सस्करणो को 
यूनिवर्सिटी पब्लिकेशन्स' कह सकते हे। 


प्रतिसस्कर्ता या सपादक, चाहे परिषद्‌ के रूप में, चाहे एक शिष्य के रूप में, 
मूल-प्न्य में परिवर्तेन करने में काफी स्वतत्रता से काम ले सकता था। इस का 
विशेष विचार हम श्रागे चल कर. करेंगे। हमारे विचार में इस स्वतत्रता से 


सस्कृत साहित्य में प्रन्य-प्रणयन २४१ 


यहाँ तक काम लिया जाता था कि मूल-अन्य के रूप को ही भ्रतिसस्कर्ता विल्कुल 
बदल सकता था। इह्ृ-स्मृति आदि श्रनेक ग्रन्थ, जो प्रारम्भ में सूत्ररूप में 
(गद्य में) थे, पीछे से पद्य में कर दिये गये । यह इस स्वतत्रता का ही परिणाम 
था । इस पर भी ये रूपान्तरित ग्रन्थ प्राय मूल-प्रन्य-कर्ता के ही नाम से प्रसिद्ध रहे । 

मूल-प्न्थ-कर्ता के शब्दों के साथ प्रतिसस्कर्ताओं की इतनी स्वतंत्रता की प्रवृत्ति 
कंसे चल पडी ? इसका कारण, हमारे विचार में, शुद्ध प्रवचन-काल से ही मिल 
सकता है। हम कह चुके हे कि उस समय, आधुनिक लेक्चरो के समान, 
प्रवचन गब्दग' सुरक्षित नही किये जा सकते थे। उनके भाव की ही रक्षा हो 
सकती थी । यही प्रवृत्ति दूसरे मिश्रित काल में भी बनी रही | इसी परम्परागत 
प्रवृत्ति के कारण उक्त स्वतत्नता मूल-ग्रन्थ के साथ वाद को भी ली जाती रही । 

ऐसा भी हो सकता है कि प्रवक्ता या प्रवचन-कर्ता के प्रदचनो को लेख-बद्ध, 
उसी समय या वाद को, उसके थिप्य करते रहे हो । 


ज॑सा ऊपर कहा है, बृहद्देवता आदि ग्रन्थों में उनके प्रसिद्ध ग्रन्थकारो के 
नाम श्रौर मत प्रमाणरूप से प्रथम-पुरुष और परोक्ष-भूतकाल में उद्धृत किये 
गये हे । यही नही, वृहद्देवता में उसके ग्रन्थ-कर्ता शौनक के शिष्य श्राइवलायन 
का भी मत उद्धृत किया गया है (देखो बृह० दे” ४।१३६- भ्रस्माकमुत्तस 
सूर्य स्तीतीत्याहाइ्वलायन “) । यही बात वेदान्तसूत्रों में मो पायी जाती है। 

इस अप्त गति का समाधान अनेक लोग अनेक तरह से करते है । उदाहरणार्थ, 
बोघायनधमं सुत्र (२।५॥८) में बीधायन के ही मत का उल्लेख देखकर उसका 
टीकाकार कहता है-- 

"“बीवापनपंशव्दनाद्‌ भ्रस्प शिष्पोषस्य ग्रन्यक्तेति गम्यते ॥ 

अर्थात्‌, वीधायन' के उल्लेख से जान पडता है कि उन का शिष्य इसका 
ग्रन्थकर्ता है । 

एक और टीकाकार ऐसे ही प्रसग में कहता है-- 

“प्रायेण ग्रन्यकारा: स्वमतं परापदेशन बुवते ।” 

श्र्थात्‌, ग्रन्थकार अपने मत को प्राय प्रथम-पुरुष में कहते हे । 

हम तो यही समझते हूँ कि इस असगति का भी समाधान वही है, जो ग्रत्यो 
में परिवर्तन भर परिवृद्धि श्रादि का है। श्रर्वात्‌ू, उन दिनो परिपदो के प्रभाव 
“से ही, चाहे साक्षात्‌ परिषद्‌ द्वारा, चाहे परियदन्तर्गत उस श्राचार्य के, शिप्यो 
हारा, मूल-ग्रन्ध सस्क्षत या प्रतिसंस्कृत होते थे। ऐसा मान लेने से उक्त 
प्रचंगति का समाधान सरलतया हो जाता है। 

१६ 


र्र भारतोम सस्कृति का विकास 


ऊपर शाखाओ, चरणो और परिषदों का उललख हमने किया है। इसलिए 
इनके स्वरूप श्रादि के विपय में यहाँ कुछ कहना श्रावश्यक प्रतीत होता है । 


शाखा, चरण और परिषद्‌ 


ऊपर दिये हुए निरुक्‍्त के वचन के श्रनुसार पहले ऋषियों द्वारा मन्त्र 
प्रकाशित हुए, और फिर उन्होने उपदेश द्वारा उनको दूसरों को सिखलाया। 
प्रारम्भ में भिन्न-भिन्न ऋषि-कुलो में अपने पूर्वजों से प्राप्त मत्त्रो की रक्षा इसी 
प्रकार की गयी। कालान्तर में समस्त मनन्‍्त्रों को इकट्ठा करके वैदिक सहिता 
या सहिताओ का रूप दिया गया । धीरे-धीरे श्रार्यों के देशिक विस्तार के कारण 
भिन्न-भिन्न वैदिक 'शाखाप्रो” की उत्पत्ति हुईं। देश-भेद (और काल-मभेद) से 
मूल-सहिता या सहिताशो में अ्रधिवायं रूप से होने वाला श्रष्ययन-(या पाठ-) 
भेद ही शाखा-मेद का कारण था। श्रष्ययन-मेद से शाखाओो के भेद का 
(तु०  भ्रष्ययतभेदाच्छाखाभेद ?) तथा देद-भेद से शाखाश्रो की व्यवस्थिति 
( तु०वेशभेदेन शाखाना व्यवस्थानम्‌” ) का सिद्धान्त परम्परा से सवं-मान्य चला आ्राया 
है। घीरे-घीरे वैदिक सहिताओं के सहकारी ब्राह्मणादि-साहित्य में भी वसा ही 
भेद हो गया ।' 

इस शाखाओ्रों के श्रध्येतृवगं 'चरण' कहलाते थे।* 

मूल में इतन चरणों की विद्वत्समाओं या विद्यासभाओं को ही परिषद्‌ 
समझना चाहिए । 

मनुस्मृति में धर्म-मिर्णयार्थ परिषदों का वर्णन इस प्रकार किया है-- 


दशावरा वा परिषद्‌ य घ॒र्म परिकल्पयेत्‌ । 
अपवरा वापि वृत्तस्था त॑ं घर्म' न विचालयेत्‌ ॥ 
अ्विद्यो हैतुवस्तकों नेरक्‍्तो धर्मपाठकः । 
प्रयश्चाअमिण पूर्व परिषत्स्याद्‌ वशावरा ॥। 
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१ तु “स्वाध्यायकदेशो मन्त्रग्नाह्मगात्मक शाखेत्युच्यते । तयोमेंन्त्रग्नाहणयो- 
रन्यतरमेंदेन वेदेश्वान्तरशाखामेद स्यादिति चेत्‌ । सत्यम्‌ ।” (महादेवक्कत हिरण्य- 
केश्षिभाष्य) ॥ तथा “प्रवचनभेदात्मतिवेद भिन्ना भूयस्य शाखा“ (प्रस्थान-भेद) । 
२ तु० “चरण शाखाध्येता” (पाणिनि ४॥१।६३ पर तत्त्ववोधिनी), “चरण- 
एव्द शाखाविशद्येषाध्ययनपरैक्तापन्नजनसघवाची” (मालतीमाघव नाटक पर जगद्धर 
की टीका) । “चरणशब्द' शाखाध्यायिषु रूढह ” (श्रपस्तम्बधर्मसूत्रटीका) 
|।॒ 


सस्छ्त साहित्य में प्रन्ध-प्रणधन २४१ 


ऋण्वेदविद्यजुर्विच्च सामवेददिदेव च । 
अप्रवरा परिषज्जञपा घम्मसंशपनिर्णय | 
(मनु० १२११०-११२) 
प्र्थात्‌ू, दशावरा' परिषद्‌ अयवा व्यवरा' परिषद्‌ जिस धर्म की परिकल्पना 
करे, उस चर्म से नहीं हव्मा त्राहिए ) त्विद्य, हैतुक, तर्की, नरुकत, घर्मपाठक, 
झ्रौर पहले तीनो आाश्रमों वाले--श्रे मिलकर दशावरा परिषद्‌ होती है। ऋग्वेद- 
ज्ञाता, यजूवेंद-ज्ञाता और सामवेद-जाता, ये मिलकर त््यवरा परिषद्‌ वसती है। 
में परिपदें धर्म-विषयक सझ्यों के मिर्णय के लिए होती है । 


ऊपर के इलोकों से स्पष्ट है कि एक समय ऐसा था, जब भारतवर्ष में 
परिषदों की परियाटी प्रचलित -थी । यह माना कि यहाँ केवल घर्म-विपयक 
निर्णयो के लिए ही परिपद्‌ का वर्णन है, परन्तु अ्रव्यवाध्यापन की परम्परा में 
भी 'परिपद्‌', पार्षद” झादि भब्दों के पाये जाने से यह स्पप्टतथा सिद्ध हो जाता 
है कि जैसे दूसरे विपयों मे सर्वसाधारण के हिंत के लिए सामूहिक प्रश्नों के 
निर्णयार्थ परियदे होती थी, इसी प्रकार विद्या-परिपरद्दे' भी होती थीं। निरुक्‍्त 
के “पद-प्रकृतोनि सर्वेचरणाना पायंदानि/ (नि० ११७) इस वावय से, तथा 


एंसे ही अन्य प्रमाणो से उस काल में चरणों से सबन्ध रखने वाली परिपदो की 
सिद्धि होती है। 


चरणों के अ्रनतुयायियों या 'मेंवरों' का इन परिषदों के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध 
होता था। परिषद्‌ का कर्तव्य था कि वह अपने चरण से सवद्ध विद्याग्यरस्परा 
या वाहुृमय की पूर्णतया रक्षा करे भौर उसकी उन्नति करे। अपने सभापति- 
स्वानीव झाचायें (वा कुलपत्ति) था किसी सदस्य द्वारा प्रोक्त, प्रचारित विद्या 
या प्रणीन ग्रन्य को वह संरक्षिक्ता होती थी। वही कारण प्रतीत होता है, 
जिससे शपने किसी सदस्य के ग्रस्व को बढाने या परिवतित करने का पूर्ण 
अधिकार परिषद्‌ को होता था। 
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१. उदाहरणार्य, वृहदारण्यकोपतिपद्‌ (६।२।१) में 'श्वेतकेतुह वा आरुणेय: 
पडञ्चालाना परियदमाजगाम' इस प्रकार एक विद्या-परिपद्‌ का उल्लेख है। 
इन परिपदों में कैसे विच्वार होता पा, इसका एक अच्छा उदाहरण चरक-सहिता, 
सून-त्थान, अब्याव २५ और २६ में मिलता है। 


२. उसकी व्यास्या में दुर्नाचार्य शब्दत चरम-संत्रन्थी परिषद्‌ (तु० स्वचरण- 
परिपदि”) का उल्लेख करते हूं । 


र्डड भारतीय सस्कृति का विकास 


ऐसा प्रतीत होता है कि चरणों श्र शाखाओ्रों के समान ये सब परिपदें वैदिक 
प्रध्ययसाध्यापन की ही परम्परा से सबद्ध न होती थीं। हमारा विचार है कि 
समस्त धाभिक साहित्य-जैसें पुराण झौर पमंशास्त्र-की; देख-माल भी कुछ 
परिषदें ही करती थीं। पुराणों में नैमिपारण्य आदि में ऋषियों की परिपदों 
का वर्णन मिलता है। इन परियदों का किसी वैदिक चरण या शाखा-विशेष से 
सबन्ध नही होता था। इसीलिए बंदिक चरणों श्रादि की परम्परा के ढीले पड 
जाने पर भी परिपदो द्वारा पुराणों श्रादि में रूपान्तरण या प्रतिसस्करण किये 
जाते रहे। यदि इन प्रतिसस्करणों में परिपदो का हाथ न होता, तो इनको 
सर्वमान्यता का पद प्राप्त होना श्रत्यन्त कठिन था । 


पुराणो भ्ौर घमंणयस्त्रों के ऐसे प्रतिसस्करण समय-समय पर होते रहे है, 
इसके अ्रनेकानेक प्रमाण दिये जा सकते हे । हमारे विचार में भनुस्मृत्ति श्रादि 
के प्रतिसस्करण या शख आदि की गद्यात्मक स्मृतियो के पद्मात्मक प्रतिसस्करण 
ऐसी ही परिपदो द्वारा किये गये होगे। इसीलिए ऐसे; प्रतिसस्करणो के साथ 
किन्‍्हीं व्यक्ति-विशेषो के नाम नहीं लगे हुए हूँ । 


शुद्ध प्रन्थ-प्रणयन-काल 


काल-क्रम से देश की राजनीतिक तथा सामाजिक परिस्थितियों के बदल 
जानें से वेदिक चरणों से सबन्ध रखनेवाली परिषदों का लोप होने लगा। इसी 
समय सस्क्ृत-साहित्य में एक प्रकार से वेज्ञानिक युग का प्रारम्भ हुआ । वेदिक 
परिषदो के दिनो में उनके साहित्य का दायरा वेद की परिधि से सकुचित था । 
उस साहित्य का सबन्ध मुख्यत वेद से था। दूसरे छाब्दों में, वेद-वेदाग 
ही उनके अध्ययनाध्यापन के विषय थे। परल्तु श्रव विद्वान्‌ लोगो की दृष्टि 
श्रति व्यापक और विस्तृत होने लगी। जहाँ पहले विभिन्न शाखाओं से सबन्ध 
रखने वाले 'प्रातिशास्य' जैसे ग्रन्थ लिखे जाते थे, वहाँ झव पाणिनीय-व्याकरण 
जैसे वेज्ञानिक तथा सर्बवेब-साधारण ग्रन्थ लिखें जाने लगे। जहाँ प्र/तिशास्य' 
जैसे ग्रन्थों का सबनन्‍्ध वेद की शाखाविद्येषो से ही था, वहाँ पाणिनीय प्रष्टाष्यायी 
प्रधानतया, वेदिक भाषा के लिए नही, किल्तु लौकिक सस्क्ृत के लिए लिखी गयी । 
पाणिनि की दृष्टि स्पष्ठतया किसी भी परिषत्कालीन ग्रन्थ से व्यापकतर है।' 
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१ दे० महाभाष्य (६।३।१४).-सर्ववेदपारिषद हीद झास्त्रमू। तत्न नेक. 

पन्‍्था" शक्‍्य आस्थातुम्‌ ।” इसी की व्याख्या करते हुए कैयट कहते हे--- 
“प्रातिशाख्यसद्भावेअषप सर्ववेदसाधारणेनानेन शब्दाना प्रतिपादन क्रियते ।” 





सस्कृत साहित्य में प्रन्य-प्रणयन श्ड५ 


यह वस्तुत' 'शुद्ध ग्रन्ब-प्रणयन-काल' का प्रारम्भ था। एकस्थानीय' परिपदो से 
संवन्ध रखनेवाले चरणों के लिए विद्या-प्रवचन एक आवश्यक और महत्त्व की प्रथा 
थी। आस-पास में रहनेवाले (+-अन्तेवासी) शिष्यों के लिए आचार्य का प्रवचन 
ही पर्याप्त था। श्रव श्रतिव्यापक दृष्टि से लिखे गये ग्रन्थों का क्षेत्र देश-व्यापी 
हो गया । इसी कारण प्रवचन से ग्रन्थ-परणयन का महत्त्व कही अधिक होने लगा । 
श्रत्यान्य कारणो के साथ-साथ वौद्ध श्रादि प्रतिद्वन्द्रयो के सघर्ष से भी सकुचित 
वैदिक परिपदो की प्रथा के ह्वास में सहायता श्रवश्य मिली होगी। इसी कारण 
से कदाचित्‌ विद्वानों में वैज्ञानिक और व्यापकतर दृष्टि के पंदा होने में भी 
सहायता मिली होगी । 


शुद्ध ग्रन्थ-प्रणयन की प्रथा के चल पडने पर ग्रन्थों पर ग्रन्थ-कर्ताओ के नाम 
की मृहर लगने लगी। धर्मशास्त्र शौर पुराणी को छोड कर, जिनकी देख-भाल, 
हमारे विचार में, कदाचित्‌ अब भी घधमं-परिषदों के हाथ में थी, भ्रन्य ग्रन्थों में 
इस समय के वाद प्राचीन परिपत्कालीन ग्रन्थों के समान परिवर्तन या प्रतिसंस्करण 
की चाल उठ गयी । इसीलिए इस समय के बाद के भ्रन्थों में अधिकतर परिवर्तन 
नही देखे जाते । यदि उनका प्रतिसस्करण हुआ भी, तो प्रतिसस्कर्ता का धाम भी 
साथ में दिया जानें लगा। इसका एक उत्तम उदाहरण चरक-संहिता से मिलता 
है। अग्निवेश द्वारा प्रोक्त' आयुवद-शास्त्र का सस्करण या भ्रतिसस्करण चरक 
ने किया; इसमें पीछे से कुछ श्रण दृढ्बल ने बढाया, यह स्पष्टतया सिद्धि- 
स्थान, अ्रध्याय १२ में श्रकित मिलता है। 


संस्कर्ता या प्रतिसंस्कर्ता 


ऊपर हमने अ्रनेक बार सस्करण' या 'प्रतिसस्करण' का उल्लेख किया है। 
इसका प्रकार क्या था, इसका स्पप्ट वर्णन, जैसा हमने ऊपर कहा है, चरक-सहिता 
में मिलता है। वह यह है-- 


चरक-सहिता के उपसहार में मिम्नस्थ श्लोक शझाते हे-- 
इत्यध्यायश्त विशमात्रेयमुनिवाहमयम्‌ । 
हितार्य॑ प्राणिना प्रोक्तमग्निवेशेन घीमता ॥७४॥ 
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१ दे० “आचार्य सपरिपत्क भोजयेत्‌” (गोभिल-गृह्य-सूत्र) का भाष्य “सह 


परिपदा शिष्यगरणेन वर्तत इति सपरिपत्क'। तम्‌ ।” ऐसे प्रमाणों से 
परिषदों की एकस्थानीयता स्पप्ठ है। 


२४६ भारतोय सस्कृति का विकास 


विस्तारयति लेशोफ्त सक्षिपत्यतिविस्तरम्‌ । 
सस्करता कुद्तते तन्त्र पुराण च पुन्नंवम्‌ ॥७६॥। 
श्रतस्तन्त्रोत्तमसमिद चरकेणातिवृद्धिना । 
सस्क्ृत. * ॥9७॥॥ 


श्र्थात्‌, झात्रेय मुप्रि द्वारा; प्राप्त इस एकसौ-बीस श्रव्याय वाले वाइमय की 
प्राणियों के हित के लिए वुद्धिमान्‌ श्रग्निवेश ने सूत्रित या ग्रन्थवद्ध करके शिष्यो 


को पढाया। इस उत्तम तन्‍त्र का सस्करण (या प्रतिसस्करण) अतिबुद्धिमान्‌ 
चरक ने किया। 


ससस्‍्कर्ता (या प्रतिसस्कर्ता) का काम यही होता है कि वह सक्षेपर से कही 
हुई बात को विस्तार फरके स्पष्ट कर दे, आर श्रतिविस्तृत श्रश को सक्षिप्त कर 
दे | इस प्रकार सस्कर्ता एक पुराने ग्रन्थ को पुन. नवीन कर देता है । 


चरक के स्थानो के श्रन्त में ये शब्द आ्ाते हें-- 


अ्रग्निवेशकृते तन्‍्त्रे चरकप्रत्तिसस्कृते । 


भर्थात्‌, भ्ग्निवेश इस शास्त्र (तन्‍्त्र) के बनाने वाले हे, और चरक प्रति- 
सस्कर्ता है । ः रु 


इसी ग्रन्थ के सूत्रस्थान के प्रथम अ्रध्याय में इस शास्त्र का झग्निवेश तक का 
भी इतिहास दिया है । इस प्रसग में उस को भी यहाँ देना उचित प्रतीत होता है । 


इन्द्र ने भरद्ाज मह॒षि को] आायुवेंद का उपदेश दिया । .भरद्वाज ने उसे 
झनन्‍्य ऋषियों को दिया । तब 


झ्थ सेश्रीपर पुण्यमसायुर्वेद पुनर्वंसु । ; 
शिष्पेम्धों वत्तवान्‌ षडस्‍्य सर्वेभृतानुकस्पया ॥२८॥। 
अ्रस्तिविशश्च भेलश्च जतूकर्ण पराशर । 

“ हारीत क्षारपएणिईंच जगुहुस्तन्मुरेबंच ॥२६॥ 
बुद्धेविशेषस्तत्रासीजोपदेशान्तर सुने । 

तन्त्रम्रणेता प्रयम्ममग्निविशों यतोश्मवत्‌ ॥३०१) 

अथ भेलादयइंचक सत्र स्व॒तन्‍त्रं, कृतानि च । 
-आवयाधासुराजेय सथिसव सुमेघस ॥३१॥। 

'अ्रुत्वा सूत्रणमर्यादामृबय पुण्यकर्म णाम्‌ । 

ययावत्‌ सूत्रितमिति प्रहृष्ठास्तेडनुमेनिरे ॥३२॥ ह 


सम्कृत साहित्य सें प्रन्य-प्र गयन र४७ 


श्र्थातू, तब मैत्री रखने वाले पुनवंसु (आत्रेय) ने सव जीवो पर छ्पा के 
कारण पवित्र श्रायुर्वेंद को अपने छ शिष्यो को दिया। मुन्रि के वचन को 
प्रग्तिवेश, मेल, जतूकर्ण, पराशर, हारीत और क्षारपाणि ने ग्रहण किया । श्रपनी 
बुद्धि के वैशिष्टय के कारण, न कि इसलिए कि उनको गुरु ने कोई विशेष उपदेश 
दिया था, भ्रग्निवेश ने सब से प्रथम इस तन्‍्त्र का प्रणणवन किया। उस के 
प्रमन्‍्तर भेल श्रादि नें भी अपने-श्रपने तन्‍्त्र बनाये । उन मेघावियों ने श्रपने 
प्रणीत तन्‍्ब्रो को ऋषिसमाज (या परिषद्‌) में बठे हुए श्रात्रेय को सुनाया । 
उन पवित्र कर्म करने वालो द्वारा श्र्थ (--सुने हुए प्रतिपाद्य विषय) के 
सूत्रण (+प्रन्थ रूप में ग्रथम) को सुन फर प्रसन्न ऋषि-समाज (या परिपद्‌) ने 
“आपने ठीक-ठीक सृत्रित किया है” यह कहते हुए अपनी भ्रतुमति दी । 


ऊपर के सदर्भ से स्पष्ट है कि प्रारम्भ में श्रनेक पीढ़ियो तक प्रवचन द्वारा 
ही इस शास्त्र की परम्परा चलती रही। पीछे से भ्रग्निविश आदि ने इसे प्रन्थ- 
' बद्ध किया। इस समय ऋषियों की परिपद्‌ को सुभाकर इसके लिए उन की 
श्रनुमति प्राप्त की गयी। कालान्तर में इसी पुराने शास्त्र को प्रतिसस्करण 
द्वारा चरक ने पुन भया कर दिया। इसकी पूति चिरकाल के पश्चात्‌ दृढ्वल 
ने की, यह हम ऊपर कह चुके है । 

इसी प्रकार के भ्रतिसस्करण या 'रेविजन' के श्रनेक उदाहरण सस्क्षृत-साहित्य 
से दिये जा सकते हे । एक उदाहरण ऋषण्वेद-प्रातिशरय की एक टीका से मिलता 
है। विष्णुमित्र श्रपनी वृत्ति के झारम्भ में कहता है-- 

लेस्यदोपनिवृत्त्यय विस्तरार्य पंवचित्‌ बवचित्‌ । 
ज्ञातायंपादनायंं. च॒ योज्यते सा मया पुन- 0 

अर्थात्‌, लिखने की भूलो को मिटाने के लिए, कही कही विस्तार के लिए, 
भौर ज्ञात श्र को पढाने के लिए म॑ (इस वृत्ति को) पुन ठीक (श्रर्थात्‌ प्रति- 
सस्क्षत) करने लगा हूँ। 

प्रतिसस्करण के विपय में ऊपर जो कुछ कहा है, उसकी यदि हम श्राजकल 
की परिपाटी से तुलना करें, तो यही कहना होगा कि जहाँ श्राजफऊल एक संपादक 
किसी प्राचीन (या नवीन) ग्रन्य का सपादन करते हुए अनेक पाद-टिप्पणी श्रादि 
से उसे पूर्णाज्ध कर देता है भर साथ ही उस ग्रन्व के मूल-स्वरूप॥ की रक्षा 
करता है, श्रपनी पाद-टिप्पणियों आदि को उसमे नहीं मिला देता, वहाँ प्राचीन 
समय में एक प्रतिसस्कर्ता अपनी टिप्पणियों आदि को मूल-चन्य में ही मिला 


देता धा। साय ही उसके सपादन या सस्करण में वही शअ्रधिक स्वतत्रता से 
काम लेता था। 


२४८ भारतोय सस्कृति फा विकास 


उपसंहार' 


सस्छात-साहित्य की कुछ समस्याओ्रों का समाधान करते हुए ऊपर हमने यह 
दिखलाने की चेष्ठा की है कि सस्क्षत-साहित्य में ग्रन्थ-निर्माण की परिपाटी का 
इतिहास क्‍या है। पग्रन्थ-निर्माण के सबन्ध में भी प्रवक्‍ता, ग्रन्थकर्ता, सस्कर्ता या 
प्रतिसस्कर्ता श्रादि के भेंद को समझ लेने से तथा एतद्विपयक आधुनिक 
परिपादियो के साथ प्राचीन प्रथा की तुलना करने से अ्रनेंक कठिनाइयो का 
सरलता से समाधान हो जाता है। सस्क्षत-साहित्य के क्रमिक इतिहास को लिखने 
वाले के लिए इन वातों को समझने की कितनी श्रधिक उपयोगिता है, इसके 
कहने की श्रावश्यकता नहीं है । 


इसी सबन्ध में और भी भ्रतेक उपयोगी विचार उठते हे, जैसे, सहिताकार, 
प्राचीन काल में ग्रन्थ-प्रचार के कुछ विचित्र उपाय, ग्रन्थ-निर्माण में चोरी, ग्रन्थ- 
मिर्माण और साप्रदायिकता, खिल शौर प्रक्षेप, ग्रन्थों में प्राचीन ग्रन्थों के उद्धरण, 
श्रादि, झ्रादि । इस पर विचार करना उपयोगी होने के साथ साथ मनोरब्जक 
भी होगा। इन पर हम फिर फसी क्रमश विचार करना चाहते हें। 


दितोय परिशिष्ट 
(ख) 


वेदों का वास्तविक स्वरूप 
अथवा 


वेदों के महान आदश 


भद्रं नो भ्रपि बातय सनः 
(ऋगू० १०२०१) 
माननीय विद्वदूगण तथा प्रिय ब्रह्मचारियो, 
इस सुप्रसिद्ध गुझकुल विश्वविद्यालय की स्वर्ण-जयन्ती के शुभ अवसर पर 
वेद-सम्मेलन के समापति-पद के लिए जो मुझे निमन्त्रित किया गया है उसके 
लिए मे इस समारम्भ के समोजक महानुभावों का आभारी हूँ। 


वेद और वैदिक वाहुमय अ्रतीव विस्तृत होने के साथ-साथ अत्यन्त गम्भीर 
भी है । में उसका न तो पारोवर्यविद्‌ विद्वान्‌ हें, न उसके कर्तव्यपथ का सफल यात्री 
हूँ। वो भी, वेद से मुझे अपने जीवन में सदा प्रकाश और प्रेरणा प्राप्त होती 
रही है, वैदिक आादर्शो भर भावनाओञ्ो में मुझे अगाव श्रद्धा है, और चिरकाल 
से में वैदिक साहित्य का अनुशीलन करता रहा हूँ। मेरी दुढ घारणा है कि न 


(०-०३ 0७ 
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१: ग्ुरुकुल विव्व-विद्यालय, कागडी, के स्वर्ण-जयन्ती-महोत्सव (मार्च १६५० ) पर 
वेद-सम्मेलन के सभापति-पद से दिया गया ग्रन्यकार का भापण । 


२४५० भारतीय सस्कृति का विकास 


केवल भारतीय सस्क्ृति के अम्पुत्यान के लिए, किन्तु समस्त मानव-समाज के 
कल्याण के लिए भी, वैदिक आद्शों और उदात्त भावनाओं की आवश्यकता 
है। इसी लिए उक्त निमन्त्रण को स्वीकार करना मेते भश्रपना कर्तव्य समझा । 


वेद और आचार्य दयानत्द 


आाज ससार में यह पभ्सभव है कि वेद के विपय में कोई गम्भीर विचार 
किया जाए और उसमे, शताब्दियों क्‍या सहृस्ताब्दियों मे, वेदों के अद्वितीय विद्वान्‌ 
आचाये स्वामी दयानत्द का विशेष उल्लेख न हो। तो भी, बहुत कम लोग हे 
जो वेद के विषय में श्राचायं दयानन्द की अ्रनोखी देन को वास्तव में समझते 
हैं। इसलिए वेद के विषय में कुछ भी कहने के प्रथम, वेद-विपयक श्राधुनिक 
परिस्थिति को समझने के उद्देश्य से, उस परिस्थिति के लाने वालो में प्रमुश्ष 
स्थान रखनेवाले उन श्राचाय के कार्य की पृष्ठभूमि का यहाँ निर्देश करना हम 
आवश्यक समझते हे । 


इसमें फिस को सन्‍्देह हो सकता हूँ कि चिरन्तन फाल से बेद भारतीय 
सस्क्ृति के प्रकाशस्तम्भ रहे हैं। भारतीय समाज फे संगठन और उसकी जीचन- 
चर्या के नियमन झौर व्यवस्थापन के साथ-साथ उसकी श्राध्यात्मिक तथा श्रन्य 
उदात्त भावनाप्रों की प्रेरणा में भी वेद का प्रमुख स्थान रहा हे। 


व्यवस्यितार्य मर्याद कृतेवर्णाश्रमस्थिति । 
अय्या हि रक्षितों लोक प्रत्तीवति न सीदतति ॥ 
(अयंशास्त्र १३) 
इस प्रकार शआ्राचायं कौटिल्य ने स्पष्टतया सामाजिक व्यवस्था द्वारा वेद के 
लोक कल्याणकारी प्रभाव का उल्लेख किया है। -- 
वेदो से हमारी जाति को समय-समय पर ओज और वल प्राप्त होता रहा है । 
भारत के महापुरुषों के जीवनो में जो लोकोत्तर महत्ता पायी जाती है 
उसमें साक्षात्‌ या श्साक्षात्‌ रूप से देश के वातावरण में व्याप्त वैदिक उदात्त 
भावनाझो का स्पष्ट प्रभाव दिखायी देता है। इसी प्रभाव से प्रेरित होकर 
भारतीय ससस्‍्कृति से एक वार इतिहास में मानव-समाज को, न केवल विशाल 


भारत के क्षेत्र में, किन्तु देशास्तरो में भ, सच्ची शान्ति, आध्यात्मिक भावना, 
सहिष्णुता और प्रेम का सन्देश दिया था। 


सक्षेप मे, वेद वास्तव में भारतीय सस्कृति के श्रक्षय्य निधि है और 
उनके कारण भारतीय सस्कृति ससार में अजर और अभ्रमर है। 


चेदों फा घास्तविक स्व6प भ्रयवा वेदोंके महान्‌ आददों २५१ 


उपर्युक्त मौलक कारणो से ही वेद को महिमा तथा वेदाध्ययन कौ 
कर्तव्यता को वर्णन करनेवाले बचनो से हमारे ज्ञास्त्र भरे पडे हे; जेसे 
वेदो5खिलो घर्ममूलम्‌ । (मतुस्मृति २।६) 
यः फरश्चित्कस्यचिद्ध तो मनुना परिकोरतितः। 
स सर्वोष्भिहितों वेदे सर्वेह्तानसयों हि सः ७ 
(मनु ० २७) 
पितृदेवमनुष्पाणां वेदइचक्ष. सनातनस्‌ । 
अदवय चाप्रतेषवच वेदशास्त्रप्तिति स्थिति. ॥ 
(मनु० १२६४) 
श्र्थात, वेद घर्म का मूल है, वेद सर्वज्षान से समन्वित है, और वेद 
सनातन से सबका पशथप्रदर्शक रहा है, इत्यादि प्रकार से वेद की महिमा का वर्णन 
शास्त्रो भे पाया जाता है। 
वेदाघ्ययन की कर्तव्यता के विषय में भी-- 
बेदः फुत्स्तो5घिगन्तव्पः सरहस्यों ह्विजन्मना। 
(सतु> २॥१६५) 
वेदाम्पासों हि. विप्रस्थ तप. परमिहोच्यते । 
> (मनृ० २॥१६६) 
योष्नवीत्य हिज्रो वेदमस्यत्न कुरुते श्रतम्‌ । 
स जीवश्नेंद शूदृत्वभाशु गच्छति सान्वयः १ 
(मनु० २१६८) 
शूद्रेण है समस्तावद्‌ यावद्‌ वेदे न जायते। 
(मनु० २॥१७२) 
अर्थातूं, द्विज का यह वतेंव्य है कि चह समस्त वेद को पढे और उसके 
रहस्य को जाने। वेद का अभ्यास ब्राह्मण का सबसे वडा तप है। जो द्विज 
वेद को पढ़े बिना अन्य विपयो में श्रम करता है वह जीता हुआ ही जीघ्न अपने 
वश के सहित शूद्वत्व को प्राप्त हो जाता है। 
इस प्रकार द्विज के लिए वेदाष्यवन परम आवश्यक वतलाया गया है। 
ही नहीं, व्याकरण, निरुक्तत आदि वेदाड्ओो का! और मीमासा आदि उपाजड्ध कहे 
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१, देश---“रक्ष'हागमलघ्वभदेहा प्रवोजनम"” (महाभाष्य, पर्पशाहिक) | 
“अयापीदमन्तरेण मस्सप्रेष्वर्थप्रत्ययो न विद्यते” (निरुक्त ११५) । इत्यादि । 


छ. 


२५२ भारतोय संस्कृति का विकास 


जाने वाले शास्त्रो का तो प्रयोजन ही वेद की रक्षा, वेदार्थनान की योग्यता का 
सपादत तथा वैदिक कर्मो का सुचारु रूप से अनुष्ठान आदि बतलाया गया है। 


ऐसा होने पर भी, भारत के इतिहास में एक समय ऐसा भाया जब कि 
मोह शर श्रज्ञान में फेसकर भारत ने वेदों के महत्त्व श्ौर वास्तविक स्वरूप 
को भूला दिया। मानवसमाज के उत्थान श्रौर कल्याण कौ सार्वभौस प्रेरणाएँ 
वेदों में निहित है--इस वात को भूल कर वह या तो उन की उपेक्षा ही कर बैठा 
या उनका उपयोग “काचसल्‍्पेत विक्रीतो हस्त चिन्तामणिर्भया” इस कहावत के 
श्रनुसार प्रायेण साघारण कामनाओो की प्राप्ति के लिए ही करने लगा ।' 

यह जानकर प्राय आ्राश्चयें होगा कि चिरकाल से ही, साधारण जनता 
की तो वात ही क्या, सस्क्ृत का अध्ययनाध्यापन करनेवाले लोगों में भी वेदों 
के पठव-पाठन की प्रवृत्ति लुप्तप्राय होनें लगी थी। इस उपेक्षा के कारणों का 
निर्देश हम श्रागे करेंगे। इसमें सन्देह नहीं कि चिरकाल से भारतवर्प में 
यह स्थिति श्रा गयी थी कि, वेदो के श्रर्थ-ज्ञान की तो वात ही क्‍या, वेदो के 
पाठ-मात्र की प्रवृत्ति सी केवल कुछ नाममात्र के वैदिक लोगों में ही परिमित हो 
गयी थी। ऐसी परिस्थिति में वैदिक कमेंकाण्ड प्राय नि'शेष ही हो गया था, 
जो कुछ शेष था वह भी उन लोगों द्वारा कराया जाता था जो प्राय अर्थश्ञान से 
सर्वथा शून्य होते थे। वास्तव में अपनी सस्‍्क्ृति के रत्नभूत वेदों को हमने घर 
की एक प्रेंघेरी कोठरी में फेंक दिया था। 

चिरकाल से वेद-विषयक अश्रध्ययवाध्यापन की गिरती हुई दशा पिछली कुछ 
शताब्दियों में तो अपनी चरम काष्ठा को पहुँच गयी थी। उसका श्राय ठीक- 
ठीक अनुमान हम दो चार बातो से कर सकते हूं । 


जिन लोगो का सपर्क प्राचीन हस्त-लिखित ग्रन्थो की शोध से रहा है वे 
जानते है कि, त्रैदिक कहे जाने वाले लोगो के घरो को छोडकर, विभिन्न विषयों 
के प्राचीन सुप्रसिद्ध पडितों के भी वश्ञ में जहाँ कही संस्कृत की प्राचीन हस्त-लिखित 
पोधियाँ पायी जाती हूँ उनमें प्रायेण वैदिक ग्रन्थों का, विशेषत वैदिक प्त हिताओ की 
पोधियो का, श्रभाव पाया जाता है। इससे यही सिद्ध होता है कि हमारे देश में 
अ्रध्ययनाध्यापन की परम्परा में वेद की उपेक्षा चिरकाल से ही चली आ रही है । 
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१. इसी दृष्टि से गीता में वेदो के वियव में ऐसे वचन मिलते है “एव त्रयीघर्म- 
मनुप्रपत्ना गत्तागत फामकामा लमस्ते ।” (गीता ६२१ ) | “यावानर्थ 
उदपाने स्वत सप्लुतोदके। तावानू सर्वेबु वेदेषु त्राह्मणस्थ विजानत ॥7 
(गीता २४६ )। 


वेदों का वास्तविफ स्वरूप श्रथवा चेदों के महान्‌ आदर्श २५३ 


गवर्नमेंट सस्कृत कालेज, वनारस, भारतवर्ष की सर्व-प्रमुख सस्क्रत-सस्था 
है । उसकी परीक्षाएँ देश में सर्वमान्य हे । पिछले वर्षों में उसकी परीक्षाओं में १४००० 
से १७००० तक छात्र बैठते रह है । कहते हैँ कि वह भ्रव एक विश्वविद्यालय 
का रूप धारण करने जा रहा है। इस महान्‌ सस्था के इतिहास पर दृष्टि डालने 
से भी हमारी चिरकालीन वेद-विपयक श्रक्षम्य अनास्था ही सिद्ध होती है । 


उक्त कालेज की स्थापना सन्‌ १७६१ ई० म॑ वेदादि समस्त आास्त्रो के 
अव्ययनाध्यापन तथा अ्नुणीलन के उद्देश्य से उस समय की भारत की सरकार ने 
की थी। प्रारम्भ में केवल एक वेदाध्यापक रखा गया था। १८०० में चारो 
वेदों के अध्यापत के लिए ४ वेदाध्यापक रखे गये। परच्तु छात्रों में वेद के 
अध्ययन की ओर से साधारणतया और वेद के गअर्थजञान की ओर से सबंधा 
उपेक्षा को देख कर भ्रधिकारियों को शीघ्र ही वेदाध्यापन का प्रवन्ध व्यय समझ 
कर कालेज से हटा देना पडा। इस लम्बे इतिहास मे लगभग १०० वर्षो के 
पदचात्‌ १६२२ से पुन केवल शुवलयजुर्वेद के पढाने का प्रवन्ध कालेज में किया 
गया । ऐसा करने पर भी, जहाँ अन्य विपयो में सहस्नो छात्र परीक्षा में बठते 
है, वहाँ वेद (शक्ल यजुर्वेद में ) सह्त पीछे ५ छात्र भी प्राय* परीक्षा नहीं 
देते । वेद के पाठ्य-क्रम को यह स्थिति है कि परम्परागत रूढि के अनुसार 
यद्यपि, अन्य विषयों की भाँति, वेद का भी पाठ्यक्रम १२ वर्षो का है, तो भी 
इतने काल म॑ वंदिक सहिता में केवल १४ श्रव्यायो का ही अर्थ परीक्षार्थी को 
पढाया जाता है। प्राचीन शास्त्रीय परम्परा द्वारा अभिमत सपडग वेदाध्ययन 
की परिपाटी की तो इस पाठ्यक्रम में प्रारम्भ से ही नितरा उपेक्षा की जाती 
रही है। 

इतनी वडी सस्‍या के इतिहास से और आजकल के समय में भी उसके द्वारा 
जो वेद-विपयक अध्ययनाध्यापन में नगण्य कार्य हो रहा है उससे हम सरलता 
से भारतवर्ष में उस समय की वेद के अव्ययनाध्यापन मे घोर अनास्था और 
उपेक्षा का अनुमान लगा सकते हे जब कि आचाय॑ दयानन्द ने सोते हुए देश में 
वेदोद्धार के अपने महान्‌ कार्य को प्रारम्भ किया था। 


भारतवर्ष के इतिहास में अनेकानेक शताब्दियो के परचात्‌ उन्होने वेदों 
को अंवेरी कोठरी से निकालकर जगत्‌ के मामने ही न रखा, किन्तु यह भी 
बतलाया कि प्रत्येक श्रार्य (श्र्यात्‌ शिक्षित या द्विज) के लिए वेदों का पढ़ना- 
पढाना परम कर्तव्य हैं। यही नही, उन्होंने ऋगेदादि-भाष्य-सूमिका जैसी अद्भृत 
पुस्तक और वेदों के भाप्य लिखकर जो पय-प्रदर्शन किया हैं वह्‌ सदा के लिए 
ससार की सपत्ति श्लौर हमारे लिए गर्व की वस्तु है । 


बॉ 


रश४ड भारतीय ससकृति का विकास 


परन्तु वेद के विबय में श्राचार्य दयानन्द का सबसे बड़ा महत्त्व, हमारे मत 
में, इस वात में है कि उन्होंते हमको वेद के मन्त्र केवल कर्मकाण्ड-स्वरूप यज्ञ 
के सापन है (मन्त्राइच कंकरणा*' ) श्रौर श्रत एवं उनका श्रय्य ही नहीं होता 
श्रथवा उनके प्रयेज्ञान की श्रावश्यकता नहों है! ( अनर्थका हि मन्‍्त्रा: ) इन 
कृत्रिम सिद्धानं से हटाकर, वेद को उसके स्ौलिक स्वरूय में, सार्वभीम और 
उदात्त मानवधर्म की प्रतिपादक पुस्तक के रूप में, देखने का फिर से वह मार्ग 
दिखलाया जो प्राय सहुम्नों वर्गों से हमसे तिरोहित हो चुका या। 


वेद और पाइचात्य विद्वान 


इसमें सल्देह नहीं कि लगभग आचार्य दयानन्द के समय से या उनके 
कुछ पहले से ही पाइचात्य विह्ातो का भी घ्यान वैदिक साहित्य की ओर जा 
चुका था और उन्होने उस विषय में अपना अ्रनुसधान भी प्रारम्भ कर दिया था। 
वैदिक विद्वानों से छिपा नहीं है कि पाइ्चात्य विद्वानों ने वैदिक साहित्य के 
विषय में जो कार्य किया है वह कितना उपयोगी और महान्‌ है। उसके लि 
वे हमारी भूरि-भूरि प्रणसा के पात्र हे। परन्तु ऐसा होने पर भी उनके और 
श्राचाय॑ दयानन्द के वेद-विषयक कार्यो की तुलना नहीं हो सकती । दोनों की 
दृष्टि, पद्धति और उद्देश्यों में इतना मौलिक अन्तर है कि दोनो को, तुलना के 
लिए प्रावश्यक, एक समान घरातल पर ही नहीं रखा जा सकता । 


पाश्चात्य विद्वानों की दृष्टि, पद्धति और उद्देश्य उस वैज्ञानिक के समान 
है जो रसायन-शाला में दुग्ध जैसे उपयोगी पदार्थों का केवल परीक्षणार्य विश्लेषण 
कर डालता है, या एक मृत शरीर की चीर फाड करता है, या खुदाई से प्राप्त 
पुरातत्त्न-सम्बन्धी एक शिलालेख को पढने की चेष्टा करता है। वेजानिक के 
लिए उन पदार्थों का अपने-अपने रूप में कोई मूल्य नहीं होता। 

आचाय दयानन्द के वेद के विषय में दृष्टि, पद्धति श्रौर उद्देश्य ठीक 
इसके विपरीत थे। वेद उनके लिए कोरी उत्सुकता का विषय ने होकर, ताजे 
दूध, जीवित मनुष्य, श्रथवा एक मान्य पुस्तक की भाँति, अ्रपना विशेष महत्त्व 
रखते थे। वास्तव में वे वेदों को, न केवल भारतीय समाज, अपितु मानव 
समाज के लिए एक पथ-प्रदर्शक प्रजर-प्रमर साहित्य समझते थे। 

इसी मौलिक भेद के कारण दोनों के वेद-विपयक कार्यों की तुलना ही 
नही हो सकती | इसी लिए एक भारतीय के नाते हमारे लिए आचार्य दयानन्द 
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१- देखिए-आइवलायन-श्त-सूत्र (१११२१ )। २ देखिए-मिरक्‍्त (१॥१४) 


चेदो फा वास्तप्कि स्वरूप ऋयवा देदों के महान्‌ आदर २५५ 


का कार्य अनोखा मूल्य और महत्त्व रखता है। वेदों के विषय में आचार्य 
दयानन्द ने जो श्ँख हमको दी है उसकी महत्ता को दाने णन, देश समझगा। 
उन्होंने केवल हमारा पथ-प्रदर्गन किया था। यह खेद की बात हैं कि हम अभी 
तक उस मार्ग पर अग्रसर नहीं हुए है। तो भी इसमें सन्देह नहीं कि आज 
भारत में जो कुछ वैदिक साहित्य की ओर विद्वातों और जनता की प्रवृत्ति और 
रुचि दिखायी दे रही है उसमें बहुत बडा भाग आचार्य दयानन्द की प्रेरणा श्रौर 
भ्रयत्व का है। निग्चय ही भारत की स्वतत्नता के पश्चात्‌ भारतीय सस्कृति के 
पुनरुद्धार की देणव्यापी कामनाके साथ-साथ वेद और वेदेक साहित्यमें जनताकी 
प्रवृत्ति और रुचि भी बढती चाहिए। इसलिए श्राज हम विशेषतः ऐतिहासिक 
पर्यवेक्षण द्वारा वेदों के वास्तविक स्वरूप शरीर महत्त्वको दिखलाते हुए, भविष्य में 
उनके स्वाध्याय और अनृुशीलन को दिशा तथा आवश्यकताशो को भी वतलाना 
चाहते हूँ । 

ऐतिहासिक पयवेक्षण 


तस्मायज्ञात्सवंहुत ऋचः सामानि जज्ञिरे । 
छुन्दा'श्सि जज्ञिरे तस्माय्जुस्तस्मादजायत ४७ 
(यजु० ३१।७) 
“ग्रस्थ महतो भूतस्य निःद्ववसितमेतद्यदृग्वेदो यजुबदः सामवेदोध्यर्वाद्धिस्स 
इतिहास;  . (बृहदारण्यकोपनियद्‌ २।४॥१०) । 


इस प्रकार वेद की श्रदुभुत महिमा के वचनो से सस्कृत साहित्य भरा 
पडा है। निश्चय ही चेद की परम्परा का इतिहास निश्चित इतिहासकाल' की 
ही वात नहीं है। साथ ही वेद के स्वरूप के विपय में, विशेपत, अथे की दृष्टि 
से, श्रनेक प्रकार के मत प्राचीन गनन्‍्यो में भी पाये जाते हें । यदि केवल निरुक्‍्त 
को ही ले लिया जाए, तो भी कम से कम नेरुकता, याहिक्रा, ऐतिहासिका., 
आस्यानवादिन.-ये॑ मत तो स्पप्ट रीति स्षे वेद-मन्तरो की व्याख्या के 
विषय में पाये जाते हूँ । प्राय. इन सब ही मतो को लेकर सस्कृत में वेद-विपयक 
साहित्य थोड़ा-बहुत पाया जाता है। वेद का स्वाध्याय करने वालों के मप्त में इन 
वादों को देखते हुए बड़ी उलझन पैदा हो जाती हैं। इसलिए इस प्रन्यि को 
खोलना, न केवल बेदिक स्वाध्याय के लिए, किल्तु वेद की झआधघमिक जगत में 
उपयोगिता की दृष्टि से भो, श्रत्यल्त भ्रावश्यक है। इसलिए सबसे प्रथम हमारा 
कर्तव्य है कि हम वंदिक परम्परा के वास्तविक इतिहास को समझें। 


हमारे मत में इसका सबसे अच्छा समाधान निरक्‍्त के मिम्नलिखित वचन 
से होता है-- 


२५६ भारतीय सस्क्ृति का विकास 


“साक्षात्कृतरर्माण ऋषयो वभूवु । तेघ्वरेम्योष्साक्षात्कृतपर्मस्य उपदेदोत 
मन्त्र।न्‌ सम्प्राद' । उपदेशाय ग्लायन्तोध्वरे विल्मग्रहणायेस प्रन्य समास्तासिपुर्वेद 
स्व वेदाज्ञानि च 

(निरुकत १।२० ) 


इस उद्धरण में स्पष्टतया चेदिक परम्परा फी तीन श्रवस्थाओं का वर्णन 
है। प्रथम श्रवस्था मनन्‍्त्रो के साक्षात्कार की है। जिन पर मन्त्रो का साक्षात्कार 
हुआ वे स्वय साक्षात्कृतघर्माण” थे। इसका अभिप्राय यही हो सकता है कि 
बेदों के मन्त्र उनके लिए केवल वौद्ध ज्ञान म थे, किन्तु उनके जीवन के साथ 
उनका एकात्मभाव था। श्रर्थात्‌ श्रग्नि, वायु, आदित्य आदि देवताझो द्वारा 
प्रतिपालित ऋतरूप आधिदेविक धर्म झऔर मनुष्य द्वारा अ्रनुसरणीय सत्यरूप 
झ्राध्यात्मिक धर्म के समन्वय का, या एकरूपता का, जो कि वैदिक मन्त्रो का 
परम प्रतिपाद्य विषय है, प्रत्यक्ष प्रदर्शन उन ऋषियों की जीवनचर्या में था। 
दूसरे शब्दों में, वेदों की उस प्रथम अ्रवस्था में ऋषियों का जीवन ही वैदिक 
मनन्‍्त्रो की जीती जागती व्याख्या थी । हमारी समझ में मनुस्मृति का 


अ्रग्निवायुरविभ्यस्तु तन्रय ब्रह्म सनातनम्‌ । 
दुदोह यज्ञसिद्ष्यर्थमृग्यजु'सामलक्षणम्‌ 0 
(मनु० १२३) 
यह प्रसिद्ध इलोक इसी श्रवस्था का वर्णन करता है। 
इसके पदचात्‌ उन लोगो की परम्परा चली जिनको उन ऋषियों के उपदेश 
के सम्रदाय से मन्त्रो की प्राप्ति होती रही श्र उनके जीवन को भी ऋषियों के 
जीवन से' प्रेरणा श्रौर वैदिक जीवन का आदर्द मिलता रहा। यही बेदिफक 
परम्परा क॑, द्वितीय श्रवस्था थी । शास्त्रों में वणित वास्तविक श्रुति! काल 
यही था । 
यही उपयुक्त दो श्रवस्थायें वास्तव में ऐसी थीं जब कि वैदिक शआ्ाद्शों का 
जीता जागरता रूप, न केवल शाब्दिक परम्परा के रूप में, किन्तु जीवन में वस्तुत 
पायी जान वाली व दिक उदात्त भावनाओं के रूप में भी, जगत्‌ में विद्यमान था। 
निश्चय ही उस दिव्य जीवन भौर अवस्था का ज्ञान हमें यदि हो सकता है तो 
केवल वेद के मन्‍्त्रो से ही हो सकता है। उ5त्तर-कालीन साहित्य, चाहे वह 
कितना ही प्राचीन क्यो न हो, उस अवस्था को ठीक-ठीक झन्‌ भव करने के लिये 
हमारा सहायक नहीं हो सकता । 
यही वह संमय था जब कि हमारे पूर्वज वास्तव में, अपने प्रतिदिन के 
जीवन में, प्रक्षति-माता की गोद में मानों बच्चों की तरह खेलते हुए, परमात्मा 


देदो फा वास्तविक स्वरूप भ्यवा वेदों के महान्‌ झ्ादर्श है २५७ 


के विभूति-हुप सूर्य, वायु, उपा आदि देवताओ के साथ मानों सखा-भाव से 
विचरते श्रौर वातचीत करते हुए 


एवा दियो दुहिता प्रत्यदक्षि ज्योतिर्वंसाना समना पुरस्तात्‌ । 
ऋतस्प पन्यामन्वेति साधु प्रजानतीव न विशों मिनाति 0 
; (ऋग्‌० १।१२४।३) 
चित्र देवानामुदगादनीक॑ चक्षुमित्रस्थवरुणस्पारने: । 
प्राप्रा ध्यावापूथिवी श्रन्तरिक्ष सूर्य झ्रात्मा जगतस्तस्युषश्च ॥ 


(ऋग्‌० १११५१) 
बात आ वातु भेषजं शम्भु सयोभु नो हदे। 
प्र ण श्रायूंपि तारिषत्‌ ॥ 
(ऋग्‌० १०१०६।१) 


ऐसे दिव्य गीतो को गाते थे । 


वास्तव में इसी युग की मन्द स्मृति को पुराणों में मनृष्यो के बीच में 
देवताओं के आने और वार्तालाप करने के रूप में वर्णन किया है। यही- वह 
समय था जिसको पुराणों श्रादि के साहित्य में सत्ययुग का नाम दिया गया है। 


इसके पशचात्‌ वह्‌ू समय आया जब कि वास्तविक जीवन-चर्या श्र मन्ध्रो 

के आ्ादर्शो में विभिन्नता आ गयी और इसी कारण जीवन शौर श्रादर्शों की 
एकता से उपदेश में जो प्रतिसडकरमण या प्रतिफलन की सामथ्य होती है उसके 
सष्ट होने से उपदेश के प्रति लोगो की अभ्नास्था होते लगी। इसी कारण इस 
पझ्रवस्था में वैदिक मन्‍्त्रो श्रौर उनके भश्रथों की परम्परा को जारी रखने की दृष्टि 
से वेदाड़ो की सृष्टि हुई । 
” यही वह श्रवस्था थी जब कि हमारी सम्मति में उस विस्तृत वैदिक 
(श्रौत) कमंकाण्ड को विस्तार और संग्रस्थन किया गया, जिसका वर्णत ब्राह्मण- 
ग्रन्थो और श्रौतसूत्रो में हैं। इसी वात का वर्णन 

तदेतत्सत्यं मन्त्रेष्‌ फर्माणि कवयो याप्यपष्य॑- 

स्तानि बरेंतायां बहुधा संततानि। 


(मुण्डकोपनिपद्‌ ११२११) 


[ अर्थात्‌, मन्त्रो में देखे गये कर्मो को ही पीछे से विस्तृत किया गया ) 
इस उपनिषदाक्य में फिया गया है। 
१७ 


रश८ भारतीय सस्कृति का विकास 


इसी बात का आलकारिक वर्णन श्रीमदृभागवत ( स्कन्घ ११४ ) में 
इस प्रकार मिलता है-- 


छृत त्रेता द्वापरर च कलिरित्येपु फेशव ॥ 
नानावर्णविधाकारो. नानैव विधिनेज्यते ॥ 
सनुष्यास्तु तदा शान्ता निर्वेरा' सुहवः समा' । 
यजन्ति तपसा देव शमेन चर वमेन च॥ 


पऋतायां रक्‍्तवर्णोज्सोी. घ्तुर्वाहुस्त्रमिखल, । 
हिरण्यकेदस्त्रय्यात्मा. खुकल्ुवाद्युपलक्षणः ॥ 
त तदा मनुजा वेव सर्वदेवमयं हरिस्‌ । 
यजन्ति विथया त्रय्पा घर्मिष्ठा ब्रह्मदादिनः ॥ 


इस वर्ण में स्पष्ठतया कर्मकाण्डात्मक यज्ञ के खुकू, खुवा आदि उपकरणों 
का वर्णन सत्ययुग के श्रनन्तर श्रेतायुग में किया गया है। 


वेदिक कमंकाण्ड का विकास और हास 


यो तो धामिक कर्मकाण्ड की भावना मनुष्य में स्वाभाविक है। जेसे एक 
बच्चा भी भ्रक्ृृति के सुन्दर दृश्यों को देखकर अपने उल्लास को दबाने में अझद्क्त 
होकर उछलते कूदने लगता है, इसी प्रकार मनृष्य भी प्राकृतिक देवताओं के 
सपर्क में एक श्रवूभुत उल्लास से प्रभावित होकर बाह्म चेष्टा द्वारा उसको 
प्रभिव्यकत फरना चाहता है। इसी श्राधार पर विभिन्न कर्मकाण्डों का विकास 
हुआ है। इसी स्वाभाविक श्रवृत्ति के सहारे विभिन्न जातियों में, साघारण 
जनों के आकर्षण और मनोरज्जन की दृष्टि से, विभिन्न भाद्शों को मूत्त या 
ऐन्द्रियक रूप देने के लिए समय-समय पर विभिन्न कर्मकाण्डों का विफास होता 
रहता है। 

मनुष्य समाज की यह एक सावेकालिक प्रवृत्ति है, और इसकी शावदय- 
कता भी है, पर दाने -शर्ने कर्मकाण्ड में वह अवस्था आ जाती है जब कि 
वह जटिल होने लगता है श्लौर उसके सचालन के लिए समाज में एक विद्विष्द 
पुरोहित-वर्ग की आावदयकता होने लगती है । प्रारम्भ में पुरोहित-वर्ग समाज 
में से ही बनने के कारण भमियन्त्रित होने के साथ साथ सयत भी होता है। 

पर कुछ काल के श्नन्तर कर्मकाण्छ के विकास में कलियुग की अवस्था 
आने लगती है। इसका दुष्प्रभाव उभयतोमुखी होता है । 


बेदो का वास्तविक स्वरूप श्रयवा वेदो के महान्‌ प्रादर्श २५६ 


एक और तो जनता में श्रालस्य और अकर्मंण्यता की भावना के साथ- 
साथ यह विचार उत्पन्न हो जाता है कि उसका उपास्य देव उससे दूर और 
उसकी पहुँच से बाहर है। वह पुरोहितवर्ग का सहारा ढूँढने लगती है और 
प्रन्त में अपनी कर्तव्यता का सारा भार पुरोहितवर्ग पर छोडकर धर्म में वकालत 
या प्रातिनिध्य के सिद्धान्त को मानने लगती है। इससे उसकी रही सही नौतिकता 
भी समाप्त हो जाती है। 

दूसरी ओर पुरोहित लोग, जो प्रारम्भ में अर्थत. पुर.+हिंत श्रर्थात्‌ 
नेता का काम करते है, शरने जने जनता को शअ्रपने स्वार्थ के लिए दुहने में ही 
अपने कतंव्य की इतिश्री समझने लगते है । इस अ्रवस्था में कर्मकाण्ड दिन 
दूना रात चौगुना बढने लगता है। क्योकि पुरोहितवर्ग का हित इसी में होता 
है कि, वकीलों के पड्जे मे फंसे मुवक्किलों की तरह, जनता साधारण से 
साधारण बात के लिए उस पर आश्चित होकर उस के लाभ का साधन बने | 

ससार की विभिन्न जातियो के इतिहास में कमंकाण्ड के विकास के (जो 
कि क्रमश अ्पकास का ही रूप धारण कर लेता है) इस प्रकार के उदाहरण 
मिलते हूं । भारतवर्ष में भी वैदिक कर्मकाण्ड का विकास इसी प्रकार हुआ था। 

ब्राह्मण-ग्रन्थो में ही कर्मकाण्ड की उक्त प्रवृत्ति का उल्लेख स्पष्ट बब्दों में 
मिलता है, जैसे--- 

“यया हू वा इदं नियादा वा सेखया वा पापकृतो वा वित्तवन्त पुरुषमरण्ये 
गुहीत्वा कतंमन्यस्थ वित्तमादाय द्रवन्ति, एकमेव ते ऋत्विजो यजमानं कर्तमन्वस्य 
वित्तमादाय द्रवन्ति यमनेवंविदों याजयन्ति” । 

(ऐतरेयब्राह्मण ८११) 
( सेव्ण >्|चौरा. । कर्तमन्वस्य८गर्ते प्रक्षिप्येत्यर्थ ) ॥ 

श्र्यात्‌ यज्ञ के वास्तविक स्वरूप को न जानकर जो ऋत्विजू कर्मकाण्ड 
फराते हूं वे वास्तव मे यजमान को लूटने वाले लुटेरे होते है । 

इसी प्रकार ऐरनरेय-आ्राह्मण (३४६) में ऐसे ऋत्विजो की निन्‍्दा है जो 
लोभ भय या अ्नाचार के वर्शीभूत होकर यजत्र कराते हे । 

सच से भयानक स्थल ब्राह्मणादि ग्रन्यो के वे हैँ जहाँ यह बतलाया है 
कि ऋत्विजू यदि चाहे तो अपने ही यजमान को विभिन्न प्रकार की हानि कंसे 
पहुँचा सकता है। उदाहरणायें, एऐतत्य--प्राह्मण के अव्याय ११ खण्ड ४ में विस्तार 
से दतलाया हैं कि होता यदि चाहे त्तो यजमान को अपने मन्चो के पा में गड़बड़ 
करके श्रतेक प्रकार फो हानि पहुँचा सकता हे; यहाँ तक कि उसको अन्धा कर 
सकता है या उसको मार भी सकता है। उद्ाहरणाय् एं० ब्वा० के निम्नस्थ 
वचन को देखिए---“व कामयेत प्राणनेन व्य्धंपानीति वा <व्यमस्प लुच्य शंसेद्च्र वा पद 


२६० भारतीय ससस्‍्कृति का विकास 


चातीयात्तेनव॑ तलल्‌ व्य॒प्राणेनवैन तद्व्यर्धयतीति' (३॥३) इत्यादि। कर्मकाण्ड 
के नैतिक पतन की यह पराकाप्ठा है कि ऋत्विज्‌ भ्रपने ही यजमान को हानि 
पहुँचाने की कामना भी करे। 


इसी प्रकार वैदिक करम्मकाड में पशु, प्रतिप्ठा, पौरोहित्य, सतान, श्रन्नाद्य, 
पत्नी जैसे लक्ष्यों के लिए, यहाँ तक कि स्व्रीवशीकरण, सपत्नीनाश, या झत्रुनाश 
जैसी कामनाओो के लिए भी, कर्मो या मन्त्रो के विधान से स्पष्ट हो जाता है कि 
वैदिक कर्मकाण्ड श्रत्यधिकता की किस सीमा तक पहुँच चुका था| 

नति सर्वत्र वर्जयेत्‌' के सिद्धान्त के अनुसार श्रन्त में वेदिक कर्मकाण्ड की 
जटिलता ने उसको ही प्राय विनष्ट कर दिया। श्राज वह जनता के जीवन के 
स्थान में केवल प्राचीन ग्रन्थो मे ही वर्णन के रूप में पाया जाता है। 

इस प्रकार घेदिक परम्परा की तृतीय श्रवस्था मे, जहाँ वेदिक कर्मकाण्ड ने 
अपने प्रारम्भ-काल में वैदिक भावनाश्रों को मूर्ते रूप देकर जनता में उनके 
सचार में सहायता दी होगी, वहाँ भ्रन्त मे उसके ही द्वारा वैदिक भावनाश्रो का 
तथा नैतिकता का जनता से शने हने विलीप होने लगा। इसके श्रतिरिक्त, 
सबसे बडी हानि जो हुई वह यह थी कि कमंकाण्ड के प्रभाव का महत्त्व इतना 
बढा कि विद्वानों में भी “सनन्‍्त्राइच फर्मकरणा“” (आइवलायन-श्रौत-सूत्र १॥१।२१) 
“शास्नायस्य क़ियाययत्वात्‌” (पू्वंमीमासा ११२।१), यहाँ तक कि “श्रनथेका हि 
सनन्‍्त्रा.” (निरुकत १।१५) यह सिद्धान्त माना जाने लगा। इससे, प्रथम तो 
वेदमन्त्रों के अर्थशान की ओ्रोर से पूर्ण उपेक्षा होने लगी, दूसरी ओर उनकी 
व्याख्या यदि की भी गयी तो प्रायेण पूर्णत याज्ञिक दृष्टि से को जाने लगी। 

यही कारण है कि वंदिक साहित्य का बहुत बडा भाग याज्ञिक दृष्टि से 
लिखा गया है। ब्राह्मण और कल्पसूत्रों के साहित्य के अतिरिक्त अधिकतर 
बेदाज्ों का भी झुकाव, तात्कालिक विचारधारा के अनुसार, उसी ओर है। 
यहाँ तक कि व्याकरण का सबन्ध यद्यपि अर्थज्ञान से है, तो भी महाभाष्य 
में जो प्रयोजन व्याकरण के बतलाये हैँ उनका आधिक्येच सबन्ध याज्ञिक दृष्टि से 
ह्दीहे। 

निरुक्‍त ही एक ऐसा ग्रन्थ (वेदाज़ु) है जो स्पष्टतया याज्ञिक पद्धति को 
छोडकर अपना स्वतन्त्र आधार रखता है। इसीलिए निरुक्‍त में यत्र-तत्र “इति 
याज्िका ” तथा “इति नेरुकता“ का परस्पर विरोधभाव से प्राय उल्लेख किया 
गया है। 

यह विचित्र-सी बात है कि आचार्य दयानन्द से प्रूर्व वेदार्थ करने के 
विषय में नैरुक्त प्रक्रिया झयर याज्ञिक प्रक्रिया का परस्पर कोई विरोध-माव है 
इस बात की ओर, स्कन्द स्वामी आदि बहुत थोड ग्रन्थकारो को छोड कर, प्रायेण 
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किसी का ध्यान भी नहीं गया था। यही कारण है कि यास्क के अनन्तर जो 
भी वेद-भाष्यकार हुए है उनमें से प्राय सभी ने याज्निक दृष्टि के आधार पर ही 
अपनी-अपनी व्याख्याएँ लिखी हे । 


वैदिक कम्ृकाण्ड के विकास में तीन दृष्टियाँ 


ऊपर हमने वैदिक कर्मकाण्ड के विकास की सामान्य रूप से चर्चा को है। 
इस प्रसद्भ में उस विकास में क्रम से आनेवाली तीन इष्टियो को स्पप्ट कर देना 
आवश्यक प्रतीत होता है। वे इस प्रकार हे-- 


(१) आरध्यात्मिकता-मूलक आधिदेविक दृष्टि 


बैदिक मन्‍्त्रो के देवताओं पर विचार करते हुए निरक्‍्तकार यास्क ने 
कहा है-- 
“माहाभाग्याद्‌ देवताया एक श्रात्मा बहुघा स्तुयते । एकस्यात्मनोष्न्य- 
देवा: प्रत्यद्भानि भवन्ति” । 
(नि० ७।४) 
» इसका श्रभिप्राय यही है कि 
तदेवाग्निस्तदादित्यस्तद्वायुस्ततु चन्रमाः । 
तदेव शुक्त तद्‌ ब्रह्म ता श्रापः स प्रजापति: ॥ 
(यज्‌ ० ३२॥१) 
एक सह्तिप्रा चहुघा ददन्‍्त्य- 
ग्नि यम सातरिश्वानसाहुः 0 
(ऋग्‌० १।१६४॥४६) 
इत्यादि मनन्‍्पो के अनुसार वेद के तत्तद्वेवता को एक परमात्मतत्त्व की हो 
विभूति समझना चाहिये । यही आधव्यात्मिकता-मूलक आधिदेविक दृष्टि है। 
वास्तव में वेंदिक कर्मकाड का प्रारम्मिक विकास इसी दृष्टि के आधार पर हुम्रा 
होना चाहिए । 


(२) शुद्ध आधिदेविक दृष्टि 
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वैदिक कर्मकाण्ड के विकास की द्वितीय अवस्धा में आब्यात्मिकना के 
झायार को छोड़कर तत्तईवता की स्वतन्न नत्ता मानी जाने लगी थी। बही 
शद आधिदेविक दुष्टि कही जा सकती है। 


२१२ भारतीय सस्कृति फा विकास 


(३) अधियज्ञ दृष्टि 


उक्त कर्मकाण्ड की अन्तिम अवस्था में यज्ञ की प्रक्रिया को ही एक 
यन्त्र ( मछ्लीन ) की स्थानीय मानकर तत्तद्‌ याग आ्रादि को ही समप्टिरूप से 
झपूर्व का उत्पादक माना जाने लगा था। इस दृष्टि में तत्तद देवता की स्वतस्त्र 
सत्ता को भी, उसके द्वारा बाधा के भय से, न मानकर 'भन्‍्त्रमयी देवता इस 
मीमासा के सिद्धान्त का मानना आवश्यक हो गया था। 

इसी अ्रधियज्ञ ३प्टि के कारण वस्तुत “अ्रनर्थंका हि मन्‍्त्रा ”, 'श्राह्मणा 
(ऋत्विग्खपा.) वे भूमिदेवा / ऐसे सिद्धान्तो की शने -हने प्रवृत्ति हुई। महा- 
भाष्य का “विदमधीत्य त्वरिता वक्‍तारो भवन्ति । वेदान्नो वेदिका' दाव्दा सिद्धा 
लोकाच्च३ लौफिका.” (पस्पशाह्विक) यह कथन भी वास्तव में उसी परिस्थिति 
का द्योतक है। इसी दृष्टि फे दुरुपयोग के कारण वेदिक कर्मकाण्ड बढते-बढ़ते 
जनता के ऊपर भारभूत हो गया, उस में बेदिक भावनाओं की मौलिक नैतिकता 
छा श्राधार भी प्राय नहीं रहा, भौर इसी लिए श्रन्त मे जनता से वह उठ 
गया । यही समय था जब कि नंतिकता-प्रधान जैन और बौद्ध धर्मों का उदय 
भारतवर्ष में हुआ । 

आधुनिक हिन्दुघर्म में शुष्क कर्मकाण्ड में कृतकृत्यता की भावना का मूल 

वेदिक कर्मकाण्ड के विकास की यही अन्तिम अधियज्ञ दृष्टि है। 


बेंदों के महान्‌ आदशे ः 


उपयुक्त विवरण से स्पष्ट है कि भायगेश शुष्क भौर आदर्शहीन याशिक 
कर्मकाण्ड की धारा फे प्रवाह में बहते, हुए हम वेद फे वास्तविक आदर्शों और 
भावनाओं से बहुत दूर पहुँच गये हे, लगभग ऐसे रेगिस्तान में जहाँ वह धारा 
ही सूखने को आगयी है । वेदों का हमारे जातीय जीवन से प्राय कोई सबंध 
नहीं रह गया है। हमारे देश में प्रायेण वेदिकता यदि कुछ शेष है तो केवल 
इस रूप में कि यदा कदाचित्‌ समाज में विवाह आदि के अभ्रवसर पर कुछ 
वेद-मन्त्र, शुद्ध या श्रशुद्ध, किसी पुरोहित द्वारा पढ़ दिये जाते हें--जिस मस्नो 
के श्र्यों को अधिकतर न तो पढने वाला और न सुनने वाले ही समझते है । 

देखना यह है कि हमको, हमारे देश को और ससार को वास्तव मे वेदों की 
उपयोगिता या आवश्यकता है भी या नहीं। यदि वास्तव में नहीं है, तो हमारे 
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१ देखिए-“द्वाया दे देवा देवा श्रहैव देवा भ्रथ ब्राह्मगा_ शुशु बांतोष्नूचाद',स्ते 
भनुष्पदेवा ४! (छातपथब्राह्मण ४॥३।४४४) 
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पूर्वजो ने प्रागेतिहासिक काल से उनकी परम्परा की रक्षा ऐसे प्रकार से, महान्‌ 
फष्ठो को झेलकर भी क्यो की, जिसका दूसरा उदाहरण ससार में अन्यत्र नहीं 
मिलता ? और ऋषि, मुन्ति, आचार्यो ने, जिनकी वास्तविक महत्ता फे कारण 
संसार उनका आज भी समान करता है, उनके वरावर गीत क्यो गाये हे ? 

यह स्पष्ट है कि वैदिक कर्मकाण्ड की उच्छिन्नप्राय परम्परा के श्राधघार पर 
चेदो की उपयोगिता या महता को हम ससार फे सामने सिद्ध मही कर सकते । 
उसफे द्वारा ही तो वेदिक परम्परा को धक्का लगा है, यहाँ तक कि उस कर्मकाण्ड 
ने ही श्रपने प्राचीन वैदिक रूप को छोड कर अव एक नया रूप घारण कर 
लिया है। इसलिए अब तो हमें वेद के विचारों श्रौर श्रादर्शों को ही कसौटी पर 
रख कर देखना चाहिये कि उनका मूल्य कितना है। वास्तव में जैसे सूर्य के 
प्रकाश फे लिए दूसरे प्रकाश की झ्रावश्यकता नही होती, इसी प्रकार वेद की 
महत्ता को सिद्ध करने फे लिए वेद की ही सहायता लेनी चाहिये । इस लिए 
हम इसी श्राधार पर अपना परीक्षण प्रारम्भ करते हे । 


चेदिक देवताचाद 


हे 

वेद को पढते ही सबसे प्रथम समस्या जो पढ़ने वाले के सामने उपस्थित 
होती है वह तत्तदू-देवता को लेकर स्तुति की है। आपातत यही प्रतीत होता 
है कि वह वहुदेवतावाद फे सिद्धान्त पर आश्रित है । पर गम्भीर श्रधष्ययन 
से स्पष्ट हो जाता है कि फिन्हीं श्रर्थों में तत्तरेवता का विचारक्तत अपना व्यक्तित्व 
होते पर भी वह श्रन्यस्थानीय तथा श्रव्यान्य कर्म करने वाले देवताओं के साथ 
एक्सूत्रता में अनुस्यूत है। स्पष्टत उनका मूलरूप श्रध्यात्म है, जिसकी फामिक 
दृष्टि से विभिन्न प्रतीति को ही तत्तददेवता का नाम दिया गया है। वेद के 
“तदेवाग्निस्तदादित्य / (यजु० ३२२१) आदि भन्‍्त्र तथा गीता का विभतिवाद 
इसी सिद्धान्त की व्याख्या करते हूँ । के 

वंदिक देवता-वाद का लक्ष्य यही है कि विश्वप्रपञच की प्रत्येक विभति 
म॑ उसके द्वारा उस परमतत्त्व का साक्षात्कार किया जावे जिसका योगी लोग 
वडी तपस्या और साधना से अपने अन्दर साक्षात्कार करना चाहते हे, पर कर 
पाते है या नहीं, यह सदिग्ध है। | 

वेदिक देवतावाद प्राकृतिक दंवी दाक्तियों के साथ मनृप्य-जीवन फे सामीप्य 
की ही मही, तादात्म्य की भी, आवश्यकता को वतलाता है। वास्तव में आज फे 
जगत्‌ की यह एक शअत्यन्त आवश्यकता है, जब कि यन्त्रो और वैज्ञातिक आवि- 
प्फारो के प्रभाव से हमारा जीवन प्रकृति और स्वाभाविकता से बहुत दूर होता 
जा रहा है। वानप्रस्थाश्षम, तीर्यो की यात्रा, मुतरियों के आ्राश्नम, तथा गरुकुलो 
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की परम्परा का स्मरण रखने वाली भारतीय सस्क्ृति का सदा से उक्त संदेश 
मानव-जात्ति फे लिए रहा है । श्राज ससार को इसकी और भी अधिक 
श्रावदयकता है। 


एक वात यहाँ कह देना आवश्यक है। झ्राज-कल वेद के व्याख्याता अग्नि, 
इन्द्र श्रादि वैदिक देवताओं फे स्वरूप की व्याख्या प्रकाशमाम ईश्वर, ऐश्वर्यशाली 
परमेश्वर इत्यादि प्रकार से ही कर देना पर्याप्त समझते हूँ) पर क्या इमका 
प्रयोग वेद में विशेषण रूप से ही है” ऐसा तो नहीं प्रतीत होता । तत्तद्‌ 
देवताओं के लिए भिश्चित रूप से विभिन्न स्थिर माम देने का अभिप्राय उन के 
स्थिर मिह्चित स्वरूप से अवश्य होना चाहिये । 


झहं वंषवानरों भृत्वा प्राणिनाँ वेहसाथित । 
प्रणशणपनसमायुक्त. यचास्यक्न॑ चतुरधिघम ॥॥ 


(गीता १५॥१४) 


गोता फे इस वचन से इसी बात का कुछ सकेत मिलता है। इसलिए हमें 
तो ऐसा प्रतीत होता है कि अधिकतर वेदिक देवताओं फे विदिष्ट मौलिक 
स्वरूप को समझने की अपेक्षणीय चेष्टा भ्रमी तक नहीं की गयी है । अ्रश्विनो, 
त्वष्ठा, पृषा, नराशस , सित्रः भ्रादि ऐसे ही नाम हे । इस सबंध में तत्तद्‌ देवताझों 
के विशिष्ट वर्णनों फे गभीर श्रध्ययत्त की ग्रावश्यकता है। 


ऋत और सत्य 


उदात्त वेदिक भावनाओं का मौलिक भाधार ऋत और सत्य फा सिद्धान्त 
है। जिस प्रकार वैदिक देवता-वाद का लक्ष्य एकसूत्रीय परमात्मतत्व का 
साक्षात्कार है, इसी प्रकार ऋत और सत्य के सिद्धान्त का अ्रभिप्राय सारे विदव- 
प्रपल्च में व्याप्त उसके नैतिक आधार से है। इस आधार फे दो सिरे या रूप 
हैँ । बाह्य जगत्‌ की सारी प्रक्रिया विभिन्न प्राकृतिक नियमों के अधीन चल 
रही है। परन्तु उन सारे नियमी में परस्पर विरोध भ होकर एकरूपता या ऐक्य 
विद्यमाम है! इसी को ऋत कहते है । इसी प्रकार मनुष्य के जीवन के प्रेरक 
जो भी नैतिक पश्लादर्श हे उन सबका आधार सत्य है। अपने वास्तविक स्वरूप 
के प्रति सच्चा रहना, यही वास्तविक धर्म है। परन्तु वंदिक झाव्ं, इससे भी 
आगे वढकर, ऋत और सत्य फो एक ही मौलिक तथ्य के दो रूप सानता है । 
हसके पश्रनसार मनुष्य फा कल्याण प्राकृतिक नियमों और झात्मिक नियमों में परस्पर 
अभिन्नता को समझते हुए उसके साथ अपनी एफरूपता के अ्नुभघ में ही है। 


२-४3: 


चैदों का वास्तविक स्वरूप श्रथवा वेदों फे महान्‌ भ्रादर्श श्६५ 


ऋतस्प घोतिवूं जिनानि हच्ति 
(ऋणग्‌० ४२३।८) 


सा मा सत्योक्तिः परि पातु विश्वतः । 
(ऋग्‌० १०३७२) 
इत्यादि मन्त्रों में कृत और सत्य की ही महिमा का वर्णन है । 


मनुष्य श्रपने प्रति सच्चा रहें शौर प्राकृतिक मियमो का भी पालन करे 
इससे अ्रधिक कल्याणकारी उपदेश मनुष्य फे लिए क्‍या हो सकता है ? 


रे वेदिक उद्यात्त भावनाएँ 


वेदी का अद्वितीय वैशिष्टय और महत्ता इस वात में है कि वे एक अत्यन्त 
ऊँचे, अत्यन्त विशाल श्र अत्यन्त व्यापक स्तर पर मनृष्य को बिठाकर उपदेद 
देते हे। उनकी दृष्टि यावद्‌ विद्वप्रपण्च में व्याप्त है। 


येन दछोराप्रा पृथिवों व्‌ दूढ़ा 
येन स्‍्वः स्तभितं येन भाफः । 
(यजु० ३२।॥६) 
- ऋतञठच सत्यं चाभीद्धात्तपसोष्ष्यजायत 
(ऋग्‌० १०।१६०।॥१) 
तथा 
सर्वे तद्राजा वरुणो थि चप्टे 
यदन्तरा रोदसी यत्परस्तातू । 


(अ्रथर्वं० ४।१६।५) 


के अतुसार परमात्मा अखिल विद्व-प्रपज्च में व्याप्त हो कर मनुष्य के बाहर 
भौर भीतर, सर्वत्र, सव का धाइवत नियमों द्वारा सचालन कर रहे हु) ऐसे 
अत्यन्त महत्त्व के सिद्धान्तो की पृष्ठभूमि में वैदिक आदर्शों और भावनाओ्रो का 
उदात्त और उदार होना स्वाभाविक ही है। यही कारण है कि वेद को हम 
विदव-वन्धुत्व, विश्व-भान्ति, समप्टि-भावना, भद्ब-भावना, श्रायावाद, सिर्मयता, 
जड़ा, सामनत््य के महान्‌ आदर्थो श्र उदात्त भावनाग्रों से ओत-पओत पाते हूं, 
जैसा कि सक्षेप में हम नीचे दिखाते हं.- 
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विश्वबन्धुत्व श्रौर विश्वज्ञान्ति 


मित्रस्याह्‌ चक्षुएपा सर्वाणि भूतानि समीक्षे। 
सित्रस्य चक्षुपा रूमीक्षामहे” 


(यजु० ३६।१८) 
पुसान्‌ पुमास परि पाठ्ु बिशंवत 
(ऋग्‌० ६।॥७५॥१४) 
याँश्च पश्यामि याँश्च न तेषु प्रा सुर्मात कृषि । 
(अथर्वें० १७॥१।॥७) 
जैसे विश्ववन्धुत्व, और 
श न* सुर्पे उष्चक्षा उदेतु श नश्चत्तत्न प्रदिशों भवन्तु । 
(ऋणग्‌ू० ७॥३५(८) 
जैसे विश्वशान्ति फे भाव भरे पडे हूँ । 
समष्टि-भावता 
वैदिक प्राथेनाओ की एक विशेषता यह है कि वे प्राय बहुवचन में होती है । 
“घियो यो न प्रचोदयात्‌” 
“यिद भद्र तन्न आसुर्वोीं 
“झग्ते लय सुपया राये पअस्मान 
इत्यादि इत्यादि मनन्‍्त्रों में वहुबचनों में ही प्रार्थनायें की गयी हें । यह साद्चिक 
प्रवृत्ति वर्तमान हिन्दुधर्म तथा हिन्दुसमाज की वेयक्तिक भावनाओं के सर्वेथा 


विपरीत है। किसी भी समाज की उन्नति तथा रक्षा फे लिए यह समष्टि-मावना 
कितनी आवश्यक है इसको सिद्ध करने की श्रावश्यकता नहीं है । 


भद्र-भावना 


मनुष्य स्वभाव से सुख के लोम और दुख के भय से किसी फाम में प्रवृत्त 
या उससे निवृत्त होता है। परन्तु वास्तविक घम्म की भावना में इस सुख-दुःख 
की भावना का कोई स्थाव नहीं होता । उसमें तो सुख और दुख के ध्यान को 
मितरा छोडकर ( सुखवु'खते समे क्ृत्वा ) विशुद्ध कतेव्य-बुद्धि से ही काम करना 
होता है। यही वास्तविक भद्द-मावना या कल्याण-मावना है। जैसे एक फूल 
का सौन्दर्य और सुगन्ध, किसी वाह्य कारण से न होकर, उसके स्वरूप का भ्रद्ध 
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है, ऐसे ही कल्याण-मार्ग के पथिक का भ्रनासकत होकर कर्तंव्यपालन उसके 
स्वस्प का भ्रद्ध होता है, उसके जीवन का सार्थक्य, जीवन की पूर्णाज्भधता ही 
इस में होती है । 

ज्ण 44. 


“भ्रं फर्गेभिः खयुणुरम देव, यिद्‌ भद्द तन्न झा सु, “भद्र जीवन्तो 
जरणामशोेमहि”, “भद्दे नो श्रपि वातव सन, भद्ठ भद्रं ने झा भर 


इत्यादि शतश वेदमन्ध भद्रभावना से ओतप्रोत हे । 
आशावाद 


वैदिक घर्म की एक म्‌ख्य विशेषता उसका आश्राशावाद हैं। हमारा वंदिक 
साहित्य श्राशावाद के ओजपूर्ण भावों से परिपूर्ण है। 

“झ्रोजोप्स्योजो मयि घेंहि”, “अ्रदीनाः स्थाम शरदः शतम्‌”, “मदेस शतहिसाः 
सुवीराः”, “क्ूघी न ऊर्ष्वाआ चरथाय जीवसे”, विश्वदानीं सुमनसः स्यथाम, 
“झस्मा्क सन्त्वाशिष:”, “पूषेम शरदः शतम्‌” 

जैसी प्राथनाये आश्ावाद की ही समुज्ज्वल प्रतीक हें । 


इनफे पअ्रतिरिकत, सौमनस्य, निर्भयता, वीरता, श्रद्धा आदि की उदात्त 
भावनाएँ वेदो की श्रद्वधितीय विशेषता हूँ । 

भ्राइचय तो यह है कि सहस्राव्दियो से वेदों की इस परमोत्छपष्ट विणेपता 
की हमारी जात्ति वरावर उपेक्षा करती रही। बडे बडे वेदभाष्यकारों का भी 
ध्यान इस शोर नही गया । तभो तो गीता जेसे तात्तविक ग्रन्थ में भी “यामिमा 
पुष्पिता वां प्रवदन्त्यविपक्चित/” (गीता २।४२) ऐसे शब्दों में बेदी का स्मरण 
किया गया है। स्पष्टतया यह सारा दुष्प्रभाव वेद को कमंकाण्ड का साधनमात्र 
मानने वाले वंदिक कर्मकाण्डियो के विचारों का ही था, जैसा हम ऊपर दिखला 
चुके हूँ । यदि ऐसा न होता, यदि वेद के इस उदात्त स्वरूप को जनता के 
सामने रखा गया होता, तो कदाचित्‌ जैन बौद्ध जेसे नेत्तिकताप्रधान सप्रदायों का 
प्रारम्भ शौर विकास उसके वर्तमान रूप में न होता । मिसनन्‍देह श्रत्चार्य 


दयानद का बहुत वडा काम वेद की इस बिश्येपत्र की ओर संसार का ध्यान 
दिलाना था । 


वेद पर सर्वेश।धारण का अधिकार 


जब तक वेदों को क्षेबल वेदिक कर्मकाण्ड का साधन (मन्त्राइच क्रमेकरणा.) 
माना जाता रहा, यह स्वाभाविक बात थी कि उन पर जनता फा अधिकार न 
हो और उनको फेवल विधिप्ट लोगों के लिए ही सीमित रखा जाय । उसी 
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समय ऐसे कठोर नियम बनाये गये थे कि घूद्र यदि वेदों को सुनले तो उसके 
कानो में पिघला हुआ राँगा डलवा देना चाहिए, श्रौर यदि बोले तो जिह्दा कटवा 
देनी चाहिये। (देखिये-गौतमवर्मसूत्र २। ३ । ४--प्रय हास्य वेदमुपश्टण्वतस्त्र- 
पुजतुम्पा श्रोत्रप्रतिपुरणमुदाहरण जिद्धाच्छेदों घारणे शरीरभेद ) । पर श्रव 
तो वह कर्मकाण्ड ही प्राय विलुप्त हो चका है श्रौर साथ ही श्रपनी उदात्त 
भावनाओं और आदक्षों के कारण वेदों की सार्वभौम-स्वरूपता स्पष्ट होने लगी 
है । ऐसी अवस्था में हमारा क॒तंव्य हो जाता है कि मानवमात्र के हित की 
दुष्टि से ही वेदों को जनता या सर्वसाधारण की पुस्तक बनाने का प्रयत्न करें । 
स्वयं वेद ही “इना में वच फल्याणः्भत्वदानि जनेरय ” (यजु० २६।२) इस 
वात को स्पण्टतया प्रतिपादन करते है । 

पर इस लक्ष्य की सिद्धि कैसे हो सकती है, यह एक महान्‌ प्रदन है। हमारे 
मत में इसफे लिए निम्नलिखित उपायों की श्रावश्यकता है--- 

(१) सबसे पहला उपाय यह है कि वेदाध्ययनन को श्रधिक से श्रधिक 
सरल और सुबोध और साथ ही रोचक बनाया जाए। हमारी दृष्टि में वेदिक 
भाषा तथा वैदिक व्याकरण फे ऊपर ऐसी पुस्तक लिखी जा सकती हे जिनफे 
द्वारा सर्वसाघारण की सरलता से वेदिक साहित्य में गति हो सकती है। इस 
विषय में एक बृहदु योजना हमारे सामने है जिसको यथासमय कार्यान्वित करने 
का हमारा विचार है। 

(२) वेदों को वस्तुत अरसाम्प्रदायिक दृष्टि से जब तक जनता फे सामने 
नहीं रखा जायगा तव तक भप्राजकल के युग में उनकी शोर जनता का शझाक्षण 
नही हो सकता। ससार में बडे से बडे पुरुषों और ग्रन्थों का उपयोग और 
महत्त्व इसी लिए प्राय कम हो जाता है, क्योंकि उनको उनके ही मानते वालों 
ने तत्त्त्सम्प्रदाय की सीमा में बद्ध कर दिया होता है”? शभ्राज कवीद्ध रवीन्दर 
श्र उनकी गीताञ्जलि को ससार जाभता है और उनका अ्रध्ययन्ष ससारव्यापी 
है । क्योकि उनका सवध किसी सप्रदाय-विशेष से मही है। पर यह बात 
मगवान्‌ महावीर भर उनकी घर्म-पुस्तको फे विषय में नहीं कही जा सकती। 
इस लिए वेदों का वास्तविक महत्व ससार को त्तव ही विंदित होगा जब कि 
हम उनको साम्प्रदायिक भावना से पुथक्‌ रखेंगे । उनको विभिन्न सम्प्रदायो की 
पुस्तकों के साथ एक ही घरातल पर रखने से उनका मान और स्वरूप घटेगा ही, 
बढेगा नहीं । वेदों के लिए 'वेद' शब्द फा प्रयोग भी बडे महत्त्व की वात है। वेद 
का श्र ज्ञान है और ज्ञान साम्प्रदायिक हो ही नहीं सकता । कदाचित्‌ लोगो को 
'नही ज्ञात है कि विदेशों में भ्रव भी इस शब्द फे प्रयोग की परम्परा जीवित है । 
चैकोस्लोवाकिया में वेद! शब्द का प्रयोग साइन्स के लिए अब भी प्रसिद्ध है ! 


वेदों का वास्तविक स्वरूप श्रथवा वेदो के महाप्‌ झादर्श २६६ 


(३) प्राय कम लोग जानते हे कि अयेहीन शुप्क कर्मकाण्ड की प्रवृत्ति 
के बढने से श्रर्यज्ञान की ओर से जनता को उपेक्षा होने लगती है। उससे 
नैतिक भावनाओं के हास की वात हम ऊपर दिखला चुके है । आचार्य दयावन्द 
ने यही समस्कर श्रार्योहेइ्यरत्वमाला में यज्ञ की संसार-हित-संपादन का कार्य 
एतदर्थक परिभाषा की है। इस पर भी लोग परम्परागत भावनाओं से प्रेरित 
होकर अर्य॑ को मितरा न समझते हुए भी सहस्नो मन्त्रों से स्वाहा स्वाहा करते 
हुए बडे वे हवनों में लक्षो रुपयो का व्यय (या अपव्यय? ) करते हुए देखे 
जाते हूँ । वास्तव में वैदिक भावनाओं के सर्वसाघारण के प्रचार में इस कारण 
से भी वडी हानि सदा से होती रही है। निश्चय ही वेदो की वास्तविक 
महत्ता ससार पर इन बृहद्‌ हवनो से नहीं प्रकट हो सकेगी । जितना कूर्मकाण्ड 
आवश्यक है उसमे भी सार्थकता और गम्भीरता लानी चाहिये । 

(४) किसी सिद्धान्त की महत्ता उसकी अपनी ही महत्ता पर निर्भर होती 
है जो कि किसी भी भाषा में प्रकट की जा सकती है । चेद का वेदत्व उसके 
भ्र्य में है, न कि उसके शब्दों में; यद्याप परम्परा की रक्षा के लिए उसकी 

शब्दानुपुर्वों को रक्षा भी हमारा महान्‌ कर्तंव्य है। 

शब्दों के अर्थ करने में भी सदा शब्दानुवाद से काम नहीं चलता, भावानुवाद 
की भी प्राय आवश्यकता होती है । उदाहरणा्थ, वानप्रस्थाश्रम फे वामप्रस्थ 
शब्द का आजकल भागवानुवाद ही किया जा सकता है। इसी प्रकार वेदो के 
शब्दों की व्याख्या में मी आवश्यकता हो सकती है। अ्रभिप्राय यह है कि वेदों 
पर जनता की रुचि और अ्रधिकार के लिए उनको जनता की भापा में ह्दीः 
जनता के सामने अधिक से अधिक रखने की आवश्यकता है। यहीं बात वेदों 
के सन्देश को विदेशों में लें जाने के लिए भी अपेक्षित होगी | 


वेद के विषय में हमारी श्रावश्यकताएँ और कतंव्य 


ऊपर हम दिखला चुके हे कि सहल्नो वर्षो के श्रनन्तर हमारा फिर से ध्यान 
वेदों के मौलिक या वास्तविक स्वरूप की ओर गया है । नि.सन्देह इस तवीन 
जागरण में सबसे वडा कार्य आचायें दयानन्द का है । खेद है उनके वाद हमलोग 
उस पथ पर विशेष अग्रसर नहीं हो सके हूं । वेदविषय में हम लोगो ने कुछ भी 
नई प्रगति की हैं, यह सदिग्ध है। इसलिए यहाँ हम यही, सक्षेप में ही, दिख- 
लाना चाहते हे कि इस विपय में उनका, जिनको वेदों में आस्था और श्रद्धा 
क्या क्‍या कततेंग्य है। 

वास्तव में देखा जा तो यही प्रतीत होगा कि वेदों के वास्तविक भ्रमिष्राय 
को समजने झौर प्रकट करने के विपय में भ्रभी हमने बहुत कम फ्ार्य किया 


२७० भारतीय नस्कृति का विकास 


है। भाषा और व्याकरण दोनो की दृष्टि से हमारा काम प्राय नगष्य ही है। 
वेदों की भाषा पिछली मसस्छृत से पर्याप्त रूप में भिन्न है, यह छिपा नहीं हैं। 
उस प्राचीनतम भाषा का व्याकरण, उसके शब्द, शब्दों के प्रयोग, भौर 
महावरे भी पिछली सस्क्ृत से बहुत कुछ भिन्न हें। इन सब का व्यवस्थित 
प्रव्पयन भ्रौर श्रनुशीलन श्रभी तक किया ही नहीं गया है । इनमें प्राय स्वेच्छा- 
चारिता से काम ले लिया जाता है। है 

पाणिनि-व्याकरण में, यद्यपि उसको वेदाद्भ कहा जाता हैं, वंदिक व्याकरण का 
केवल प्रासज्भिक रूपेण प्रतिपादन किया गया है। इसी लिए वह बहुल छन्दर्सि 
भ्ौर 'छ्दसि व्यत्ययों बहुलमर इस प्रकार के नियमाभासों से भरा पडा है। 
बहुलम्‌' का श्रर्य राजनीतिक शब्दावली में अराजकता' ही है। पर किसी 
भापा में, विशेषकर बेदिक भाषा में, श्रराजकता हो नहीं सकती । इसलिए इस 
विपय में हमे अ्रमी वडा कार्य करना है। पादचात्य विंद्वानो ने इस विपय में 
बडा काये किया है। उससे भी हमें सवन्यवाद सहायता लेनी आवश्यक है । 

वैदिक भाषा में भी श्रनेकानेक शब्दों और वाक्यखण्डो का प्रयोग मुहावरे के 
रूप में विशेष अर्थ रखता है, इस पर भी विद्वानों को बहुत कार्य करना है। 
बुहवारण्यकोपतिषद्‌ (३।७।१) में याज्ञवल्क्य के प्रति विचारप्रसड्भ में कहा गया 
है “मूर्घा ते विपतिष्यति! । इसका शाब्दिक श्रर्थ, जो प्रायः किया जाता हैं, 
स्पष्टत श्रसगत हैं। पर तुम्हारा अपमान होगा' यह लाक्षणिक श्रर्थ बिल्कुल 
संगत बंठता है। ऐसे ही प्रयोग वेदमन्त्रों में भी हें । उनकी ठीक-ठीक व्याख्या 
अपेक्षित है । 

इसी प्रकार निघण्यु श्रौर निरक्षत में भी जिनकी अत्यन्त उपयोगिता वेदाघ्य- 
यन में होती है अनेकानेक स्थल और विषय ऐसे हैँ जिनके विशेष मनन और 
अन्‌शीलन की श्रावश्यकता है। 

ब्राह्मणादिग्रन्थों का प्राचीन वैदिक साहित्य, यदि उसका व्यवस्थित ढग से 
गम्भीर अ्नुशीलन किया जाए तो, वेदों के अर्य में बहुत सहायक हो सकता 
है। परन्तु इस विषय में हमने कितना कार्य किया है यह कहने की बात नही है । 

इसी प्रकार वहुत बडा वेदिक साहित्य टीका श्रादि के रूप में श्रमी तक 
शअ्रमुद्रित और श्रप्रकाशित पडा है। उसके विषय में भी हमारी श्रमी तक 
उदासीनता ही है । 

कहने का श्रमिप्राय यह है कि वेद का नाम रटते रठते, इस नवीन जागरण 
के युग में भी, बहुत दिन हो गये । अभी तक तो हमने विदेशियों ने भी जितना 
काम वेद फे विषय में किया है उसका भी दशमाश नहीं किया है », यद्यपि 
हमारा उत्तरदामित्व इस विषय में उनकी अपेक्षा अनेक गूला श्रघिक है । 


चेदों फा वास्तविक स्वरूप श्थवा वेदों फे महन्‌ श्रादर्श २७९ 


स्पष्टतः देश में ऐसी एक महान्‌ सस्था की आवश्यकता है जो, वेदों के 
महत्त्व फे अनुरूप, अपनी पुरी शक्ति से, वैदिक वाहुमय के ही स्वाध्याय श्रनुशीलन 
और श्रनुसन्धान के साथ साथ, वेदिक आदर्शों श्रौर उदात्त मावनाओ्रो के वास्तविक 
स्वरूप को लोक के सामने रखने का पूरा प्रयत्न कर सके । 


श्रन्त में हम वेद फे ही शब्दों में श्रपने भाषण को समाप्त करते हे---- 
सेघामहं प्रथमां ब्रह्मण्वतों 
ब्रह्मजूतामषिष्दुत्ताम्‌ । 
प्रपीतां ब्रह्मचारिभि- 
देंबानामवस्ते, हुवे ॥ 
(अश्रथर्वं० ६।१०८॥२) 
॥ ओ शम्‌ ।॥। 


द्वितीय परिशिष्ट 
(ग) 


[ बंदिक फर्मकाण्ड की वृष्टि से यजुर्वेद फा विशेष 
महत्त्व है। उसो के श्राधार पर वंदिफ घारा के प्रारम्भ 
झौर उत्कर्ष के दिनो में वेदिक कर्मकाण्ड के मौलिक 
स्वरूप और प्रेरणाओ्रों को विखाने फा इस लेख में 
प्रथत्त किया गया है। | 


यजुर्वेद तथा वैदिक कर्काणड' 


इसमें किसको सन्देह हो सकता है कि भारतीय सस्क्षति की सूत्रात्मा के 
एक होनेपर भी तथा उसकी प्रगति की घारा फे चिरन्तर काल से अविच्छिन्न 
प्रवाह के रूप में भ्राने पर भी, ग़द्धा' की धारा की तरह उसमें अनेकानेक सास्क्ष- 
तिक उपधाराओों का समय-भेद से समावेश होता रहा है । कालान्तर में वे उप- 
घाराएँ उसी मूलघारा में श्रपूषक्‌ रूप से मिलक्र एक होती रही हे । उन विभिन्न 
उपघाराझो ने, सतत प्रगतिशील मूलधारा के साथ विरोधभाव न रखकर,भरन्‍्त में 
पूरकता फे रूप में उसको सम्‌द्ध ही बनाया है | यही कारण है कि शौव, वैष्णव, 
जैन, बौद्ध, सिक्‍्ख आदि सम्प्रदायों तथा ज्ञानयोग, कर्मयोग, भक्तियोग आदि 
भार्गो के भेदों से भारतीय सस्क्ृति छिन्न-भिन्न न होकर भौर भी पुप्ट तथा मनोवैज्ञानिक 
दृष्टि से विभिन्न रुचि शोर स्वभाव के मनुष्यों के श्रनुकुल बनकर एक विस्तृत 
व्यापक सार्वभौम मानवधम के रूप में झाज हमारे सामने विद्यमान है । 








२. ग्रन्थकार का यह लेख प्रथम वार “श्रीवेंकटेइवर-समाचार”, बम्बई,..-के 
सन्‌ १६५१ के विशपाक में प्रकाधशित हुआ था । 


यजुर्देद तथा वेदिक कर्मकाण्ड २७३ 


भारतीय नस्कृति के विकास में श्रनेक सास्क्ृतिक उपधाराश्ो के योग के 
रहने पर भी, उसके प्रधान स्वरूप के निर्धारण में वेदिक विचारधारा का तिः- 
सन्देह अत्यधिक भाग रहा है । 

उसमें “यतः प्रवृत्तिभूताना येव सर्वमिदं ततम्‌” (भगवद्गीता १८४६) के 
अनुसार सारे विश्व-प्रपच के विभिन्न व्यापारों श्लौर दृश्यों में एकसूब्रात्मकता 
को बतलाने वाली, “तत्र को मोह: फः शोक एकत्वमनुपद्यतः” (यजु० ४०।७) 
के अनुसार समस्त प्राणियों में एकात्मदर्शन करानेवाली और “रसोष्हमप्सु फौन्तेय 
प्रभात्मि शशिसूर्ययो:” (गीता ७॥८) फे अ्रनुसार वाह्य जगत्‌ तथा आ्राभ्यन्तर 
जगत्‌ में परस्पर अविरोघात्मक अद्वेत्त या ऐक्य को दर्शानेवाली जो आध्यात्मिकता 
पायी जाती है,या अन्धकार पर प्रकाण की, मृत्यु पर अमृतत्व की श्रौर ग्रसत्य 
पर सत्य की विजय का जो अविचल ग्राशावाद या आत्मविश्वास पाया जाता है 
और पझन्त मे “जयेम सं यूधि स्पृष” (ऋग्‌० १॥८३) या “अ्रहमिद्दों न परा 
जिग्यें” (ऋग० १०।४८।५) के अनुसार विरुद्ध परिस्थितियों में न टूटतेवाला, 
पराजित म होनेवाला जो लचीलापन विद्यमान है, वह सव बहुत कुछ वैदिक 
विचारधारा की ही देन है । 

सहख्नो वर्षों फे व्यतीत होनेपर वह आज भी वेदिक सस्कृति के रज् भें 
रगी हुई है । यहा तक कि श्राज भो भारतीय श्रायं (हिंदू) धर्म में घामिक क्ष- 
त्यो और सस्कारो में वेदिक मन्त्रों का प्रयोग किया जाता है । आज भी विवाह 
की वही पद्धति है, जो सहन्नो वर्ष पूर्व पूर्व भारत में प्रचलित थी। वैदिक कर्मकाण्ड 
की व्यापकता का अनुमान इसी से किया जा सकता है कि ऐसे धामिक सम्प्रदायो 
में भी, जो भ्रपनें को वंदिक परम्परा से पृथक्‌ समझते हे, विवाह आदि सस्कार 
बहुत कुछ वैदिक परम्परा के अनुसार ही होते झा रहें हू । 

वेदिक कर्मकाण्ड का प्रधान उपस्तम्भ यजर्वेद हो है । अ्रत. यजुर्वेद फे विषय 
में ही प्राज हम अपने विचार पाठकों के सामने रखना चाहते हूँ । 
वेदिक साहित्य में यजुर्वेद का महत्त्व 

समस्त वैदिक साहित्य में यजुर्वेद अपना विश्विप्ट स्थान रखता है। मनुष्य- 
जीवन फे विकाम की ज्ञान, कर्म और उपासना ये तीन सीढिया हैँ । इनमे कर्म 
की सीढी या कर्मकाण्ड का प्रतिपादन विशेषत॒ यजुर्वेद ही करता है । यद्यपि 
वंदिक कर्मकाण्ड में श्रन्य वेद भी अपना-अपना स्थान रखते हे, तो भी उसका 
प्रवान आधार यजुर्वेद ही कहा जा सकता है । सुप्रसिद्ध वैदिक ग्रन्य निरक्षत 
में ऋग्ेद झादि से सवध रखनेवाले ऋत् विजों का वर्णन करते हुए 
कहा है-- 
श्ष 


२७वें भारतीय सस्कृति का विकास 


“यज्ञस्य मात्रा विसिमोत एक | श्रष्वर्यू । श्रष्चयूरघ्चरय्‌ । श्रध्वर युनवित। 
भ्रष्वरस्थ नेता ।”  (निरुक्‍त १।८) 

इसका श्रभिप्राय यही है कि यज्ञ की सारी इतिकतंव्यता की यजुर्वेद ही 
बतलाता है । इसीलिए यजुर्वेद से सम्बन्ध रखनेवाले ऋत्विक्‌ 'भ्रध्वयु” को सारे 


यज्ञ का चलाने वाला' या यज्ञ का नेता' कहा जाता है ।' 
० | 
यजुर्वेद का साहित्य 


बेदिक साहित्य की परिभाषा फे झनुसार यजु सहिता और उसका कब्राह्मण- 
भाग--दोनो को यजुर्वेद कहा जाता है । पर यहा हम फेवल सहिता-भाग को ही 
लेकर विचार करना चाहते हे । सहिता की दृष्टि से भी यजुर्वेद का साहित्य 
पत्यन्त विस्तृत रहा है । भनन्‍्य वेदों की तरह यजुर्वेद की भी अनेकानेक शाखाएँ 
थीं। पर भ्राजकल कृष्ण-यजुवद भौर शुक्ल-यजुर्वेद नाम से दो प्रकार के ही यजुर्वेद 
प्रसिद्ध हें। इन दोनो में प्रतिपाद्य विषय की दृष्टि से शुक्ल यजुर्वेद का ही प्रावान्य 
है । उसी को आ्राघार मानकर हम अपने विपय का प्रतिपादन करेगे। 


यजुर्वेद का प्रतिपाद्य विषय 


वैदिक मन्त्रो की व्याख्या के तीन परम्परागत सम्प्रदाय प्रसिद्ध है | भिरुक्‍्त 
आदि प्राचीन वेदिक ग्रन्थो फे आधार पर एसा कहा जाता है कि प्राय प्रत्येक 
मन्त्र की व्याख्या आधिभौतिक, श्राधिदेविक (या अधियज्ञ या याज्ञिक ) और 
श्राष्यात्मिक दृष्टि से की जा सकती है । वास्तव में मनुष्य के मामसिक विकास 
के साथ साथ प्रकृति के प्रत्येक व्यापार में उपर्युक्त तीनो दृष्ठियों का क्रमश 
शझ्ाविर्भाव होना स्वभाविक होता है । ऐसा होने पर भी यजुर्वेंद की व्याख्या 
प्राय अ्धियज्ञ दृष्टि से ही प्राचीन भाष्यकारो ने की है । 

'यजु ' शब्द पर विचार करने से भी इसी बात की पुष्टि होती है । यजु 
झऔर यज्ञ दोनों शब्दों का सबध एक ही 'यज' घातु से है । निरुक्‍त में कहा 
है--- यजुर्यंजते / ( नि० ७।१२ ) । दुर्गाचा्य इसकी व्याख्या करते हुए कहते 
हे--- तिन हिं विशेषत इज्यते” ३ श्र्थात्‌ यजु ' को 'यजु' इसीलिए कहा जाता 
है, क्योंकि उसीसे विशेषत यज्ञ किया जाता है । 
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१ छु०- आनुपूर्ष्य फर्मणा स्वरूप यजुर्चदे समास्नातम्‌ । तत्न तत्र विशेषा- 
पेक्षायमपेक्षिता याज्यापुरोनुवाब्यादय ऋण्वेदे समाम्नायत्ते । स्तोत्रादोनि तु 
सासवेदे । तथा सति भित्तिस्थानीयो यजुर्वेद , चित्रस्पानोयाधितरों । 


तस्मात्‌ क्ंसु यजुर्वेदस्थ प्राधान्यम 7! (सामणकृत काण्वसहिताभाष्य 
की उपक्रमणिका) | 


यजुर्वेद तथा वैदिक फर्मकाण्ड र७५ 


यजुरवेद के मल्त्रो का भ्रवान्तर-क्रम भी श्रधिकतर याज्ञिक परम्परा के श्राघार 
पर दर्शपूर्णमासेष्टि, पिण्डपितुयज्, अग्व्याघेय भ्ादि याजशिक कर्मो फे क्रम के अनुसार 
ही रखा गया है । केवल दो-तीन भ्रव्यायों का, विशेषकर श्रन्तिम ४० वें भ्रध्याय 
का सबंध साक्षात्‌ फर्मकाण्ड से ने होकर उपनिपत्काण्ड या आत्ज्ञान से है । 
दातपथ-ब्राह्मण तथा उबट श्रादि प्राचीन टीकाकारों का भी यही मत है। 

उपर्युक्त कारणों से यही कहना युक्ति-युक्त प्रतीत होता हैँ कि यजुरवेद का 
मुख्य प्रतिपाद्य विषय अधियज ही है, भौर अन्त मे अधियज्ञदृष्टि द्वारा ही परमात्म- 
दर्शव या परम पद की प्राप्ति का वह प्रतिपादन करता है । 


श्रधियज्ञ-दृष्टि का स्वरूप और विकास 


प्रधियज्ञ या याज्ञिक दृष्टि को ठीक-ठीक समझने फे लिए वैदिक कर्मकाण्ड के 
विकास को समझने की ग्रावश्यकता है। जेसा ऊपर कहा है, यज्ञ और यजु: दोनों 
शब्दों का विकास 'यज देवपूजा-संगतिकरण-दानेषु! इस घातु से हुआ है । वास्तव 
में देखा जाए तो देव-पूजा, सगतिकरण और दान इन तीन अर्थो में याज्षिक 
दृष्टि या वैदिक कर्मकाण्ड फे विकास का पूरा इतिहास झा जाता है | 


तदेवास्निस्तदादित्यस्तद्वायुस्तदु चच्धमाः । 
तदेव शुक्र तद्‌ ब्रह्म ता श्राप: स प्रजापतिः ॥ 
(यजु० ३२।१) 
(अर्थात्‌, श्रस्ति, श्लादित्य, वायु आदि विभिन्न देवता उसी एक परमात्म-तत्त्व 
की विभूतियां है ), भ्रथवा “माहाभाग्याद्‌ देवताया एफ श्रात्मा बहुधा स्तूयते” 
(निरक्त ७४) (शर्थात्‌, एक ही परमात्मा की अनेक रूपो में स्तुति की जाती 
है), इत्यादि वचनों फे अनुसार समस्त विश्व के सचालक परमात्मा की ही 
विभिन्न विभूतियों को वंदिक धर्म की परिभाषा में तत्तद्‌ देवता फे नाम से पुकारा 
जाता था । उन्ही अग्नि, आदित्व,इन्द्र, वदरण झादि देवताओं फी पुजा, स्तुति 
या गुणगान, यही यज्ञ या वेदिक कर्मकाण्ड का प्रारम्भिक स्वरुप था। 
उन्ही देवताओो फे साथ संगतिकरण या सान्निध्य की भावना से, अन्य कर्मे- 
काण्डों फे समान ही, याज्षिक कर्मकाण्ड का विकास प्रारम्भ हुआ । मनुष्य अपने 
प्राराध्य देवता की केवल स्तुति से ही सन्तुष्ट न होकर, दृप्ट-मित्रादि के समान 
हा, स्भावत: उसका आवाहन, सान्निष्य या साक्षात्कार भी चाहता है । 


8०३8 गे अन्तर अपने श्राराष्य का विभिन्न पदार्थों द्वारा सत्कार क्या 
गाव € । यहा दान है । यही “इदमसम्तयें इदं ८ मम” की भावना का मूल है । 
यही त्वदोष 


वस्तु गोविन्द तुम्यमेद समर्पपें की भावना है। इसी भावना के 


२७६ भारतीय संस्कृति फा विकास 


आधार पर अधियज्ञ दृष्टि या याज्ञिक कर्मकाण्ड का श्रन्तत विकास हुआ था । 


बेदिक देवताओं का स्वरूप 


वैदिक कर्मकाण्ड की मौलिक प्रेरणा को समझने के लिए वैदिक देवताओं 
के स्वरुप को कुछ अ्रधिक स्पप्टता से समझ लेना चाहिए । ऊपर कहा है कि 
वास्तव में परमात्मा की विभिन्न विभूतियों को ही तत्तहेवता के भाम से पुकारा 
जाता था। पर जहाँ तक बैदिक कर्मकाण्ड का सवध है ये विभिन्न देवता, व्यावहा- 
रिक दृष्टि में, भ्रपती-प्रपनी स्वतन्त्र या पृथक्‌ सत्ता रखते हुए माने जाते थे। 
प्राकृतिक कार्यो का सचालन करनेवाली इन देवी शक्तियों की प्रात्यक्षिक पृथक्‌ 
सत्ता किससे छिपी है ? तो भी वैदिक देवताश्रों की सारी प्रवृत्तिया समस्त 
जगत्‌ के कल्याणार्थ, उसके कार्यो फे सचालनार्थ ही है| ये परस्पर फेवल श्रविरोध 
भाव से ही नहीं, श्रपितु परस्परोन्नायक भाव से कार्य करते हुए 'चरावर जगत्‌ 
के नैतिक (या आम्यन्तर) तथा भोतिक (या बाह्य) शाशइवत नियमों के भनुसार 
सत्य भौर करत का पालन करते हुए ही अ्रपना-अपना कार्य करते हे । 
“देवा मार्ग यथा पूर्वे संजानाना उपासते” (ऋग्वेद १०१६१॥२) (पर्थात्‌, 
देवी शक्तिया परस्परोत्मायक या सामण्जस्य के भाव से ही अपने-अपने कर्त्तव्य 
का पालन करती हे), “सत्य थे देवा., “ऋतज्ञा.” इत्यादि वैदिक वचनों का 
यही प्भिप्राय है । वेदिक देवता स्वभाव से ही प्रकाश-स्वरुप श्र्थात्‌ सब प्रकार 
के भ्रम, शभज्ञान,या मोह से परे है । 


वैदिक धर्माचरण का लक्ष्य 


वेदिक देवताझों के कल्याणोन्मूख उत्कृष्ट आद्श-स्वरुप को ध्याभ में रखकर 
ही स्वभावत मरणघर्मा,श्रवृत और श्ज्ञान से अमिभूत, लघु स्वार्थों और श्रापात- 
रमणीय ऐन्द्रियिक भ्रवृत्तिया से प्रेरित होकर पारस्परिक सघषे के भावों से परामृत, 
दु्बंल मनुष्य, अपने को देवी सम्पत्ति से समन्वित करने की अभिलाषा से, मानो 
अपने को देवतुल्य बनाने के लिए, या आधुनिक परिभाषा में, समष्टि के साथ 
सामड्जस्थ की स्थापना हारा अपने व्यक्तित्व के पूर्ण विकास फे उद्देश्य से ही, वै- 
दिक धर्माचरण मरे प्रवत्त होता था। 


इसी सौलिक उद्दृष्य के श्राघार पर स्वभाव से अ्रशान्‍्त श्रौर चडूचलचित्त 
मनुष्य को दान्त, शान्त, सयत भ्रौर दृढब्नती बनाने की दृष्टि से अत्यन्त कठिन 
अनुशासन, नियमन और सयम के भावों से श्रोतप्रोत वैदिक कर्मकाण्ड की नीच 
हमारे पू्वेजो ने डाली थी | उसमें यजमाल, यजमान-पत्नी और अनेक ऋत्तविजू, 
सत्यमाषण, इन्द्रियसयम श्रादि कठिन ब्तों का पालन फरते हुए, विस्तत और 


यजुवेद तथा वेदिक कर्मकाण्ड २७७ 


जटिल कर्मकाण्ड को बडी सावधानता के साथ सम्पादन करते थे । बडे-से-बडे 
'ड्रामा' या 'म्यूजिकल कास्सर्ट! से भी भ्रधिक परस्पर सहयोग की भ्रावश्यकता 
बैदिक कर्मकाण्ड में होती थी । 

वैदिक-धर्मी के लिए उसका सारा जीवव अपने पूर्ण विकासरूपी अ्रभीष्ड 
पद की प्राप्ति के लिए एक लम्बी यात्रा के समान था । लम्बी यात्रा में ज॑से 
मोटर-यात्री के लिए प्रत्येक मोड पर सावधानता की आवश्यकता होती है, ठीक 
उसी प्रकार प्रायेण वर्ष के पर्वों पर ही दर्श-पर्णमासादि वैदिक कर्मों का विधान 
किया गया था । “ऋतुसंधिषु वे व्याधिजायते” (योपयब्राह्मण) (श्रर्थात्‌ू, ऋतुओो 
की सन्धियो फे अवसर पर ही व्याधियों का प्रकोप होता है) तथा 'स्वस्ति 
संवत्सरस्थ पारमशीमहि” (टप्रर्थातू, हम जीवन की यात्रा में कुशल-क्षेम के साथ 
जीवन के प्रत्येक वर्ष को पार करते चलें) इत्यादि वचनो से स्पष्टतया यही प्रतीत 


होता है । 

वैदिक घर्मी फे लिए जीवन की यात्रा का लक्ष्य यही है कि वह उन्नति- 
विरोधी भावनाओं श्र शक्तियों पर विजय प्राप्त करता हुआ आत्मा का उत्तरो- 
त्तर विकास करे । “उद्दयं तमसस्परि स्वः पद्यन्त उत्तरम्‌ । देव॑ं देवत्ना सूर्य- 
,सगन्म ज्योतिरत्तमम्‌” (यजु० २०२१) (श्र्यात्‌, भ्ज्ञान से प्रकाश की श्रोर बढते 
हुए हम श्रपने को उत्तरोत्तर समुन्नत करे) भादि वैदिक वचनो का यही अ्भिप्राय 
हैं । इस प्रकार उत्तरीत्तर समुन्नति करते हुए आत्मा के पूर्ण विकास का लक्ष्य 
ही वास्तव में स्वर्ग! है, वही स्वाराज्यां या अमृतत्व' है। इसी को वैदिक मत्रों 
में ज्योतिमेय लोक कहा गया है । 

इसलिए वंदिक धर्माचरण के लक्ष्य को हुृदयगम करने के लिए निम्व- 
लिखित मौलिक सत्यो को मानता श्रावश्यक हो जाता है.------ 

(१) मनुष्य स्वभाव से अपूर्ण, दुवंल-चित्त शौर लघु स्वार्थों से ग्रस्त है । 

(२) देवी शक्तियों या देवताशो का स्वरूप इसके विपरीत है । े 

(३) मनुष्य के जीवन का लक्ष्य होना चाहिए कि वह अपनी दुर्वलताओों 
ओर श्रपुर्णताओों पर विजय प्राप्त करता हुआ देवी सम्पत्ति के सम्पादनाय ही 
अपने पूर्ण विकास के लिए सतत प्रयत्नशील रहे । 


(४) सारे विश्व-प्रपल्च की संचालिका उस महाशक्ति या महानात्मा की, 
जिसको विभूतिया ही विभिन्न देवता हें, लीला का एकमात्र श्रभिप्राय प्राणिमात 
भ्रौर विजश्ेषत मनुप्य के पूर्ण विकास में है श्ौर इसीलिए वाह्य भर 
आम्यन्तर (भौतिक और आध्यात्मिक) सृप्टि के मूल में ऋत और सत्य का 
साम्राज्य है । 


र७प भारतीय सल्कृति का विकास 


वेदिक उदात्त भावनाएं 


वेदिक घर्माचरण फ्ले उपर्युक्त मौलिक भाघारों फे कारण ही, श्रन्य सा के 
समान, यजुर्वेद भी, जिसका स्पष्टत वैदिक कर्मकाण्ड से घनिष्ठ सम्बन्ध है, ऐसी 
उदात्त भावनाओं से श्रोत-प्रोत है, जो ससार फे किसी भी अन्य वाह्मय या 
सस्क्षति की दृष्टि से श्रत्यन्त भ्मृतपुर्वे हैं। ससार के नीरस-प्राय श्रन्य क्र्मकाण्डों 
में तो ऐसे उदात्त विचार प्राय देखने को भी नही मिलेंगे। यहाँ हम उन्हीं 
उद्यत्त भावनाओं का फेवल दिग्दर्शन ही कराना चाहते हें । 


समष्टि-भावना 


आधुनिक हिंन्दूधर्म में उसका केन्द्र-विन्द्र बहुत कुछ व्यक्ति-परक है । मनुष्य 
समाज से भागकर फेवल श्पनी ही भलाई को, घर्म के क्षेत्र में भी, सोचता है। 
इसके विरुद्ध, वैदिक प्रार्थेनाओ की, जिन से यजुर्वेद भरा पडा है, सव से पहली 
विशेषता उनकी समष्टिर्पता में है। इसीलिए वे प्राय बहुबचन में ही होती 
है । उदाहरणाथे -- 
विध्वानि देव सपितरदृरितानि परा सुब | यद्‌ भव्र तन्न आ सुब ॥ 
(यजु० ३०१३) 
भर्थात्‌, हे देव सवित ! जो हमारे लिए वास्तविक कल्याण है उसे हम 
सब को प्राप्त कराइये । 
तत्सवितुव॑रेण्यं भर्गों देवस्थ धोमहि । घियो यो न. प्रचोदयात्‌ ॥ 
(यजु० ३॥३५) 
अर्थात्‌, सबक्रे-प्रेरतत सवित्‌-देव के उस प्रसिद्ध वरणीय तेज स्वरूप का हम 
सब ध्यान करते हूं जो हमारी बुद्धियो को प्रेरणा प्रदान करे । इत्यादि प्रार्थनाझो 
में वहुवचनों के प्रयोग से स्वभावत वैयक्तिक स्वार्थों में लिप्त मनृष्य फे सामने 
समष्टि-भावना का उच्च आदर्श रखा गया है। आज की सघर्ष-प्रधान भावनाओों 
के वात्तावरण में यह समष्ठि-मावता (>दूसरो के साथ में ही अपने हित के 
सम्पादन की भावना) कितना महत्त्व रखती हैं, इसके कहने की आवद्यकता 


नहीं है। 
३ आदशावाद की भावना 


7 मनुष्य के जीवन को सबसे श्रधिक नीचे गिरानेवाली भावना मिराशावाद 
की भावना है। निराशावाद से अभिभूत मनुष्य जीवन की किसी समस्या को 
सुलझाने में असमर्थ होता है। इसीलिए इसका बडा भारी महत्त्व है कि वैदिक 


यजुर्वेद तथा वैदिक कर्मकाण्ड का २७६ 


घ॒र्माचरण का सम्पूर्ण श्राघार ही आाश्षावाद पर है। इसका सिद्धान्त यही है कि 
मनुष्य को श्रपने जीवन में उत्तरोत्तर उन्नति का ही लक्ष्य रखता चाहिए । और 
उत्साहपूर्वंक समस्त विध्मवाधात्रों पर विजय प्राप्त “करने का यत्त करना चाहिए । 
उदाहरणाये--- 

भ्रदीनाः स्थाम शरदः शात॑ भूयद्च शरदः झतातू. (यजु० ३६२४) 

श्र्यातु, हम जीवन भर दैन्यभाव से अपने ,को दूर रखें। 

प्रमृतत्वमशीय (यजु० ७।४५) 

अर्थात्‌, में अ्रमृतत्व को प्राप्त करूँ। 

चाममद्य सवितर्वामम्‌ इवो दिवे दिवे वासमस्सस्यथ सावीः । 


(यजु० ८।६) 
श्र्यातु, हें सबितुदेव ! आप आज, कल, प्रतिदिन हमें स्पृहणीय सुख 
प्राप्त कराइए। 
वर्चस्वानहं म्ृष्येप्‌ू भूयासम्‌ (यजु० ८।रे८) 
श्र्थात्‌, में मनुष्यों फे बीच में वर्चेस्वी तेजस्वी होकर जीवन व्यतीत करूं। 


भद्द-भावना 


विभिन्न धर्मो के कर्मकाण्डो का सम्बन्ध प्राय. मनुष्यों की छोटी-छोटी कामनाओ की 
पूत्ति से हुआ करता है। परन्तु वैदिक धर्माचरण की यह विद्येपता है कि उसमें 
प्राय. सुखात्मक कामनाओ से ऊपर उठकर मानवता के नाते से मनुष्य के लिए 
जो वास्तविक कल्याण, भद्र या अच्छाई है उसके लिए वार-वार प्रार्थनाएँ भाती 
हँ। “यद्‌ भर्द तन्न श्रा सुबह” (यजु० ३०३ ) (पर्थात्‌ू, भगवन्‌ ! हमारे 
लिए कल्याण को प्राप्त कराइए) । “सत्र फर्णेनिः श्युणुयाम देवा भद्वं पहये- 
माक्षमियंजत्र” (यजु० २५।२१) (सर्थात्‌, हे यजनीय देवताशो।| हम कानों 
से भद्र को सुनें|भौर श्रांखो से भद्र ही देखें) इत्यादि प्रार्थवाएँ भद्व-भावना की 
ही उदाहरण हे । 

इसी प्रकार विद्ववन्धुत्त की भावना, निष्पाप होने की भावना, इत्यादि 
प्रकार की उदात्त भावनाओं से परिपूर्ण प्रार्थनाएँ, अन्य वेदों फे समान हो, 
कर्मकाण्ड-प्रधान यजुर्वेद में भी पायी जाती हे । 

यजु्वेद का अन्तिम अ्रध्याय, जैसा हम ऊपर कह चुके हे, उपनिपत्काण्ड से 
सम्बन्ध रखता है। इसी में गीता के सुप्रसिद्ध वर्ममोग का बीज-हूप से उपदेश 
देनेवाला यह मन्प्र है-- 


र्‌८० के भारतीय सस्फृति का विकास 


फुवश्नेचेह फर्माणि जिजीविपेच्छत& समा । 
एवं त्वयि नान्यथतोइस्ति न फर्म लिप्यते नरे ॥ 
(यजु० ४०१२) 
श्र्थातू, मनुष्य को चाहिए कि वह अपने कर्तव्य कर्मों को करता हुआ हीं 
जीते की इच्छा करे । उसका कल्याण इसी में है। कर्मवन्‍्वन से बचने का यही 
उपाय है। 
इसी श्रध्याय मे-- 
यस्सिनत्‌ू सर्वाणि भूतान्यात्मंवाभूद्विजानत । 
तत्र को मोह फः शीक एकत्वसनुपं्रयत ॥। 
(यजु० ४०।७) 

(अर्थातू, जो सब भूतो को अपने से अभिन्न समझता है उसके लिए शोक 
भौर मोह का प्रदन ही नहीं उठता) इस प्रकार समस्त भूतो में एकात्मदर्शन 
द्वारा क्षोक, मोह भ्रादि समस्त मनोविकारो को दूर करके मनुष्य-जीवन फे परम 
लक्ष्य की प्राप्ति का उपदेश है। 
उपसंहार 

इस प्रकार वेदिक संस्कृति के सार्वदेशिक और सावंकालिक महत्त्व का 
सम्पादन करने वाली उदात्त भावनाओं से प्रेरित होकर विश्वभावन भगवान्‌ 
को लक्ष्य फरके वंदिक करमंकाण्ड को करता हुआ मनुष्य उत्तरोत्तर श्रेय -सार्य 
पर भ्रग्रसर होता हुआ परमपद को प्राप्त कर सकता है। बेदिक कर्मकाण्ड का 
यही गूढ रहस्य है। यजुर्वेद का यही प्रधान प्रतिपाद्य विषय है। 


॥ झभ्ोो ख ब्रह्म ॥ 


द्वितीय परिशिष्ट 
(घ) 


[ चंदिकधारा को कुछ उदात्त भावनाओं 
तथा जीवन-प्रद संदेशों को इस दीक्षान्त- 
भाषण ' में दिखाने फा यत्न किया गया है । | 


वेदों के जीवनप्रद संदेश 


कृधी न ऊर्ध्वाज्चरथाय जीवसे 


(ऋग्‌० १॥३६।१४) 
प्रधानमहोदय, देवियो तथा सज्जनों ! 
इस पवित्र अवसर पर दीक्षास्त-भाषण देने के लिए जो मुझे निमन्त्रित 
किया गया है उसके लिए म॑ झ्राप का आाभारी हूँ। इन दिनो अपने कार्य फे 
ग्राधिकय से, अ्रवकादा के ने रहने पर भी, इस सस्था से अपने मिजी सम्बन्ध 


के नाते से स्नेहवश तथा मित्रो के श्रनुरोध से मुझे इस कार्यममार को स्वीकार 
फरना ही पडा। 


प्रिय स्वातकवर्ग ! 
यह अवसर आप के जीवन में भ्रत्यन्त विशेष महत्व रखता है। भ्रर्ने 
बतपते त्र॒त॑ चरिष्यामि” इत्यादि मन्त्रो द्वारा दीपबिप्य, बल, वर्चत भ्रौर 
तेजस्‌ की प्राप्ति के लिए, जीवन के प्रथमकाल में, जिस कठिन ब्नत को आपने 
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१ २७ दिसम्बर, १६४३ को गुरुकुल वृन्दावन के ३६ वे महोत्सव पर 
दिया गया ग्रन्यक्वार का दील्ान्त-भाषण । 


रेफर भारतीय संस्कृति का विकास 


ग्रहण किया था उसकी समाप्ति पर झ्राज आप ते धीरास: फवय उद्नयन्ति 
स्वाध्यो सनसा देवयन्त” (ऋग्‌ू० १८४) इसके अनुसार गुरुओों के श्राद्यीर्वाद 
के साथ गुरुगृह से विदा ले रहे है | गृरुकुल फे तपस्या, सयम, भ्रातृभाव और 
अक्लत्रिम स्नेह फे आवर्श वातावरण में रहते हुए आप श्रार्यर्म की दीक्षा से 
दीक्षित हुए हे । नये जगत्‌ में प्रवेश करने पर श्रापका यह कत्तंव्य होगा कि 
आप उसी श्रार्यध्म के सदेश से, शब्दों द्वारा नही, किन्तु उदाहरण द्वारा भारतीय 
समाज में नये जीवन के सचार का यथाशक्‍य प्रयत्न करें। 

पर जिस नये जगत्‌ में श्राप प्रवेश करने जा रहे हूँ वह उस जगत्‌ की 
अपेक्षा, जिसमें श्राप भ्रव तक रहें हे कहीं श्रधिक विशाल, विसपष्ठुल, विषम भौर 
कण्टफाकी्ण है। श्रापकी जीवनयात्रा की कठिम परीक्षा का वह स्थान होगा । पर 
ध्यान रखिए कि जिस महात्‌ श्रायंधर्म के सिद्धान्तों और झादर्शों की शिक्षा श्आपने 
पायी है उसको व्यावहारिक रूप देकर चरितार्थ करने में ही इस नवीन जीवन 
का उपयोग और साफल्य है। 

इस नये जीवव का सब से पहला सदेश आ्राशावाद है। 


आधावा[द तथा निराशावाद 


यहू कौत नहीं जानता कि श्रायंघर्म या चेदिक धर्म का मौलिक सिद्धान्त 
झाशावाद है। वैदिक-साहित्य झ्ाशावाद फे सिद्धान्त से श्रोतप्रोत है। 
फृषी न ऊध्यण््चरयाय जीवसे 
(ऋग्‌ू० १॥३६।१४) 
भगवन्‌ | जीवनयात्रा में हमें समुन्नत कीजिए । 
भत्र जीवन्तो जरणामशीमहि 
(ऋगू० १०।३७॥६) 
कल्याणमय जीवन व्यतीत करते हुए हम वृद्धावस्था को प्राप्त हो । 


विश्ववानी सुमनसः स्थाम पदयेस न सूर्यमच्चरन्तम्‌ 
(ऋग्‌० ६।५२॥५) 
हम सदा पसन्नचित्त रहते हुए चिरकाल पयेन्‍्त उदीयमान सूयये के दर्शन करें । 
पश्येम, शरदः शतम्‌ । जीवेम शरदः शतम्‌ । 
बुष्येभ झारद, शतम्‌ । रोहेते शरदः शतम्‌ । 
पृषेम झरव- शलम्‌ । सवेस दशारदः झतस्‌ । 
भूषेम शरद, शतसम्‌ । सूथसी दारद' शतात्‌ । 
(अ्थर्दं० १६।६७।१-८) 


बेदों फे जीवनप्रद संदेश शरेष्रे 


प्र्थातूु, हम सौ और सी से भी पश्रधिक वर्षों तक देखे, जीवन-यात्रा करे, 
ज्ञानसपादन करें, उत्तरोत्तर उन्नति को प्राप्त करें, पुप्टि को और दृंढता की 
प्राप्त करें, तथा अपने को समृद्धि, ऐश्वर्य और गृणों से भूषित करे । 

मनुष्यजीवन में एक नई स्फूर्ति, नई विद्युत्‌ का सचार करने वाले इस प्रकार 
फेग्राणसजीवन वचनो से वैदिकसाहित्य भरा पड़ा है। 

वैदिक सिद्धान्तों के श्रनुसार मनुष्य का सबसे प्रथम कर्तव्य, ईइवर-प्रदत्त 
शक्तियों का परस्पर सामज्जस्थेत विकास द्वारा अपने जीवन फी सर्वाज्जीण 
सपूर्णता ही है। विश्ववन्धु भगवान्‌ का रचा हुआ यह संसार हमारी उस 
सर्वाड्भरीण समुन्नति का वाघक मन होकर साघक ही हैं। इसी लिए एक श्रर्य 
के लिए यह जीवन, गलामि का विषय न होकर, प्रार्थवा का विंपय है। यह 
उदात्त भावना प्रकृति के नियमों के अनुसार जीवन व्यतीत करने वाले एक 
भिष्पाप तथा स्वच्छहृदय व्यक्ति की ही हो सकती है। 

इसके विपरीत, जिस समाज में श्राप प्रवेश करने जा रहे हे वह शताब्दियों 
से [प्रन्थकार और प्रवनति के गत में पडा हुआ निराशावाद के सिद्धान्तो से 
परिप्लुत हो रहा है।। उन सिद्धान्तो या अप-सिद्धान्तों के अनुसार यह ससार 
मिथ्या है, स्वप्नवत्‌ है, असार है, एक सराय फ्रे तुल्य है, उसमे हमारी स्थिति 
एक डूबते हुए व्यक्ति जैसी है, मानो ईइवर ने उसे जेलरूप में ही हमारे लिए 
वनाया है। ऐसे ही भिराशामय सिद्धान्तों ने भारतीय समाज को चिरकाल से 
निष्प्राण, निःसत्व भौर निस्तेज वना रखा है। उक्त सिद्धान्तो से प्रभावित लोगो 
ने ही रौस्वादि नरको की कल्पनाएँ की है। “मे मूर्ख खल कामी”, “नया 
मेरी पार लगाझ्रो” जंसी दयनीय प्रार्यनाएँ उसी विचार-घारा की प्रतीक हें । 


आर्यधर्म का संदसे पहला संदेश यह होना चाहिए कि हम इस प्राणघातक 
निराशावाद को समाज से निर्मूल करके वैदिक उदात्त भावनाओं से उसे भरपूर 
कर दें, और 


भमारने दर्चो विह॒वेष्वस्तु बयं त्वेन्धानास्तन्दं पुणेम । 
महयं नमरन्ता प्रदिशकचतस्रस्त्ववाध्यक्षेण पृतता जयेम ॥॥ 
(ऋगू० १०१२८।१) 
जँसी वैदिक प्रार्यनान्नों के अनुसार, त्माज के नवयुवक ही नही, किन्तु 
प्रत्येक व्यक्ति फे सम्मुख यह आदर्थ रखें कि हम अपनी उन्नति की समस्त 


दाघक शक्तियों और प्रवृत्तियों पर विजय प्राप्त करने के लिए ही उत्पन्न हुए हैँ । 
शिस दिशा में भी हम उद्योग करेगे हमको विजयलद्मी प्राप्त होगी । हम अमृत 


# दे पे 


श्पड भारतोय ससस्‍्कृति का विकास 


परमात्मा के पुत्र हे। हम श्रपने जीवन को प्रकाशमय अ्तएवं सत्यमय बनाते 
हुए दूसरों के जीवन को भी प्रकाशमय बनाएंगे । 


प्रगतिवाद तथा रूढियाद 


भारतीय समाज की सर्वाज्भीण उन्नति और पूर्ण विकास में सबसे श्रत्यस्त 
वाघक प्रवृत्ति उसका रूढिवाद है। इसकी उत्पत्ति और प्रुष्टि उन्हीं कारणों से 
हुई है जिन्होने मिराशावाद को जन्म दिया था। जिस व्यक्ति या समाज की 
उन्नति श्रौर विकास के मार्ग अ्रवरुद्ध हो जाते है, वह स्वभावत भिराशावाद तथा 
झात्म-प्रविद्वास का शिकार होकर, उस अन्धे की तरह जो इस भय से कि पैर 
उठाते ही शायद कुएँ में न गिर पड अपने स्थान पर ही रहना पसन्द करता 
है, रूढिवाद के ग्राह से ग्रस्त हो जाता है। इसके विपरीत जिस व्यक्ति या 
समाज फे सामने उन्नति के मार्ग खुले रहते हे और आशा का प्रकाश होता है 
आऔर इसी लिए जो झात्मविश्वास रखता है वह स्वभावत प्रगतिशील होता है। 
एक आँख रखनेवाला व्यक्ति प्रकाश के रहते हुए आत्म-विश्वास के साथ जहाँ 
चाहता है जा सकता है। इसीलिए जहाँ प्रगतिवाद प्रकाश का तथा 
प्ाशामय और विदवासमय जीवन का द्योतक है, वहाँ रूढिवाद भ्रन्धकार तथा 
मिराश और आत्म-विश्वासहीत जीवन का प्रतीक है। दूसरे शब्दों में, जहाँ 
रूढिवाद समाज की ऐसी स्थिति को वतलाता है जो पृथ्वी के गर्भ में रक्षित 
शिला फे रूप को प्राप्त वृक्षादि के टुकड़े फे समान मिश्चेष्ट और जीवनरहित 
है, वहाँ प्रगतिवाद जीवनी क्रिया से सम्पन्न एक सचेष्ट प्राणी का परिचायक है। 

यही रूढिवाद भारतीय समाज की सबसे बडी समस्या है। नाना झरूपो में 
यह समाज को, पैरों में पडी बेडियो की तरह, आगे बढने से रोकता है। इसका 
दुष्प्रभाव भ्त्यन्त सूक्ष्म भौर अदृश्य रीति से, मयानक राजयक्ष्मा के कीठाणुओ 
की तरह, हमारे समाज में प्रविष्ट हो उसे जीण॑-शीणं करने फे लिए सद्य तत्पर 
रहता है । 

जीवन के विभिन्न क्षेत्रों में इसकी प्रवृत्ति देखने में भ्राती है। शब्दों के 
अर्थ के विषय में यही रूढिवाद हमको उनके श्रन्तस्तल तक पहुँचने से रोकता 
है और प्राय मानसिक पाखण्ड या छुझ का पोषक बन जाता है। यही मनुष्य 
के अपने निम्न स्वार्थों और प्रवृत्तियों से प्रेरित कामो के वास्तविक स्वरूप को 
छिपाकर जनता को घोखा देने फे लिए परदे का फाम करता है। भक्ति, तप, 
दान, दया, यज्ञ, स्वर्ग, वर्ण, श्रद्धा जैसे शब्दों की दुर्देशा या दुृष्प्रयोग का मूल 
कारण झाव्दविपयक रूढिवाद ही तो है। भगवदूगीता में यज्ञ, तप, दान श्रादि 
का जो सात्विक, राजस और तामस भेद दिखलाया है, वह इसी शब्दगत रूढिवाद 
को दूर करने की चेष्टा है। आचार्य स्वामी दयानन्द की श्रा्यहिश्य-रत्त-माला, 


है. जूक. हज 


चेदो के जीवनप्रद सदेश श्ष्श्‌ 


जिसके महत्त्व को प्राय' बहुत कम लोग समझते हे, वास्तव में इसी भब्दगत 
सढ़िवाद के सण्जन का प्रयत्त है । 

उपर्युक्त रूढिवादमूलक मामसिक पाखण्ड या छम्म फे ही कारण भ्रनेक 
उद्धूट विद्वान्‌ भी प्राचीन ग्रन्थों के श्रर्थ को स्वसिद्वान्तानुकूल्येत दिखलाने की 
चेप्टा भारतीय इतिहास के विभिन्नकालो में करते रहें हैं और यह प्रवृत्ति अब भी 
देश में जारी है। उक्त कारण से ही देश में समय-समय पर महापुरुषों द्वारा, 
सुधार और प्रगति के उद्देश्य से, प्रचालित अनेकानेक श्रानदोलन और समप्रदाय 
अपने प्रधान लक्ष्य से च्युत होकर रूढिवाद की दल-दल में फेंसकर मण्द हो गये । 
यह वात प्राचीन तथा सामयिक इतिहास के प्रेमियों से छिपी नहीं है। रूढिवादियों 
का यह स्वभाव है कि वे, जैसे परभोजी पौधे श्रन्य पौधों को नप्ट कर देते है, 
उसी प्रकार प्रगतिशील झानदोलनो को हथियाकर उनको निष्प्राण तथा भिःसत्त्व 
वना देते हैं, भौर ऐसा करने में वे समाज में आदुत शब्दों तथा भावनाझञरो के 
रूप में परम्परागत रूढियों का पूरा उपयोग प्रदृश्यरूप से करते हे । 

रूढिवाद की उक्त घातक श्रदृश्य प्रवृत्तियों से अपने को तथा श्रपने समाज 
को बचाने के लिए ऐकान्तिक सत्यमिष्ठा, श्रात्मपरीक्षण, तथा श्रमृढवुद्धि के सतत 
प्रयोग की श्रावदयकता है। मामसिक छप्म या पाखण्ड करने वाले वज्न्चको के 
लिए ही वेदों में दयाविन' शब्द का प्रयोग किया गया है शौर उनकी घोर 
मिन्‍दा की गयी है । 

निरक्‍्तपरिशिष्ट में “मनष्या वा ऋषिपृत्कामत्सु देवानग्रवन्‌ फो न ऋषिय;॑- 
विष्यतोति । तेभ्य एतं तरक॑मृषि प्रायच्छन्‌/ (++ऋषियो की परम्परा के इस 
जगत्‌ से नष्ठ होने पर देवताओं ने मनुष्यो से कहा कि आगे को तर्क ही आपके 
लिए ऋषियों का स्थानापन्न होगा) इस प्रकार वबतलाये गये 'तक॑ एवं ऋषि. के 
निद्धान्त का उपयोग, दूसरो के खण्डन में नही, किन्तु आत्मपरीक्षण में करना 
चाहिए । 

ऐकान्तिक झव्दप्रमाणपरता या परम्परागत अन्यभकति का ही माम रूढिवाद 
है और वह सर्वेत प्रथम वृद्धि की जडता का द्योतक है। 

इसके विरुद्ध, वेदों मे “भव्ाद्वन्ि श्रेय प्रेहि" ( तैत्तिरीयसहिता १।२॥३॥३ ) 
(भ्र्यात्‌, हें भगवन्‌ भाप हमको उत्कृष्ट से उत्कृष्टतर पद को प्राप्त कराइये), 
“कघो न ऊर्ध्वाज्चर्याय जोवसे” (ऋणगू० १॥३६।१४) (आर्थात्‌, हे मगवन्‌ 
हम को जीवमन्यात्रा में उम्तत और प्रगतिशील बनाइये), इत्मादि मन्त्रो द्वारा 
प्रशतिवाद का ही गृणयान गिया गया है। वेदों द्वारा गीयमान झ्रामावाद भी 
वास्तव मे प्रयतिवाद का ही रूपान्तर है। वह जीवन का मुल्य लक्षण है। 


रृ८६ भारतीय सस्कृति का विकास 


तवीन जगत में प्रवेश करने पर आपका कर्तव्य होना चाहिए कि आप 
सवबंदा तको एवं ऋषि! की सहायता से तात्त्विकदृष्ट्या श्रात्मपरीक्षण करके 
देखते रहें कि कहीं आप स्वय ही रूढिवाद के शिकार होकर भ्रपनी शिक्षा-दीक्षा 
के साथ प्रवज्चता तो नहीं कर रहें हे। इस प्रकार प्रगतिवाद तथा श्राज्यावाद 
के श्राधार पर आमंधर्म के श्रादर्शों के श्रतूसार, आपको नवीन समाज के निर्माण 
के लिए सदा प्रयलशील रहना चाहिए। 

हम वेदिक धर्म को सनातन तथा सावंभौम घर्मं समझते है। पर जिस 
समाज से हमारा घनिष्ठ सम्बन्ध है उसका उस धर्म के आादशे पर नवीन निर्माण 
किये बिना हम उस धर्म की सार्वभौमता सिद्ध नहीं कर सकते । अपने घर को 
गन्दा रखते हुए हम सफाई की शिक्षा दूसरों को कैसे दे सकते हे ? 


हम अ्रतीत के गीत चिरकाल से गा रहे हे । अब समय है कि भविष्य के 
गीत गाये जाएँ। वास्तविकदृष्ट्या श्रादर्श भविष्य में रहता है, न कि अतीत 
में | अतीत का गीत-गान सम्भव है हमारे जीवन की मिद्चेष्ट तथा मन्द गति में 
कोई परिवर्तन न करे, पर भविष्य का गीत-गान हमारे जीवन को स्फूर्तिमय 
बनाये बिना नहीं रह्‌ सकता । “परिमित वे भूतम्‌” “अपरिमित भव्यम्‌” (ऐतरेय- 
ब्राह्मण ४॥६), श्रर्यात्‌, भ्रतीत परिमित, पर भविष्य श्रपरिमित होता है--यह कथन 
नितरा सत्य है। वास्तव में भ्रतीत का महत्त्व वहीं तक है जहाँ तक वह हमारे 
भविष्य के निर्माण में सहायक हो सकता है । 


श्रेय और प्रेय मार्गों का रहस्य भी इसी सिद्धान्त में मिहित है। जहाँ 
प्रेय मार्ग का सम्बन्ध हमारे जीवन की अझतीतकालीन भावनाओं से है, वहाँ श्रेय 


मार्ग का सम्बन्ध आदर्श से है। वास्तविक उन्नति का रहस्य दोनो _ के समन्वय 
तथा सामञ्जस्य में है । 


सानवता का सम्मान तथा गौरव 


आयेधरम या वैदिकधर्म को हम सनातन तथा सार्वभौम मानवघर्म समझते 
है । इसी लिए इसको विभिन्न तत्तत्कालीन वा तत्तहेंशीय सप्रदायो या मतो, फे 
साथ एक तुला में नहीं रखा जा सकता । हमारा यह विश्वास फैवल भावसा- 
मूलक ही नहीं हैं, इसका आधार ठोस कारणों पर है । पर सनातन सार्वेभौस 
मानवधर्म की कसौटी यही हो सकती है कि उसमें मानवता के उत्कृष्ट पद के 
लिए परे सम्मान शौर गौरव का, श्रौर उसके प्रति शुद्ध न्याय तथा सत्य के 


हाई का स्थान हो। हमारे प्राचीन साहित्य में इसी तथ्य को आानृदास्पम' 
इस पद से प्रकट किया गया है । 


वेदो फे जीवनप्रद सदेश श्८७ 


पर खेद का विपय है कि मानवता फ़े प्रति सम्मान और गौरव के भावों 
के साथ-साथ, इस पद का प्रयोग भी प्राय हमारे वर्तमान समाज से लुप्त हो 
गया है। 


ययेमां वा फल्याणीमावदानि जनेभ्यः । 
घ्रह्मराजन्यामस्या& शूद्राय चार्याय च स्वाय चारणाय ॥ 

(यजु० २६२) 
सं गच्छप्यं सं वदष्व सं वो मनांसि जानताम्‌। 

(ऋग्‌० १०॥१६११२) 
समानो मन्त्र: समिति. समाती समान सनः सह चित्तमेषास्‌ ॥ 


(ऋगू० १०॥१६१॥३) 
जैसी उदात्त वेदिक भावनाओञ्रो का स्थान श्राजकल व्यक्तिगत तथा वर्गंगत 
स्वार्थों के परम्परागत पारस्परिक सघर्ष ने ले लिया है। इस सघणं से जीर्ण- 
शीर्ण भारतीय समाज और भी विपाक्त हो गया है। 


धर्म की ओट में शौर उसके माम पर निम्न स्वार्थों के साधन में हमारी 
तत्परता ने वेदिकघर्माभिमानी समाज को मानवता फे सम्मान तथा गौरव के 
महान्‌ लक्ष्य से विमुख कर दिया 5। इसी कारण से प्राय. हमारे कथन भर 
व्यवहार में सामञ्जस्य नहीं है। श्रायय-धर्म की दीक्षा से दीक्षित श्राप स्वातकों 
का यह कर्तव्य है कि समाज से इस विसवादिती प्रवृत्ति को दूर करें और समाज 
को इस योग्य बनाएँ कि उससे सवन्ध रखने वाले प्रत्येक व्यक्ति को अपनी 
ईदवर-प्रदत्त शक्तियों के पूर्ण विकास का पूरा अवसर प्राप्त हो शौर वह अपने 
उचित शआ्रात्मसम्मान की रक्षा कर सफे । ऐसा होने पर ही समाज फे प्रत्येक 
व्यक्ति को उसके भ्रज्ध होने का वास्तविक गवे हो सकता है श्रौर वह समाज 
की सबलता का साधक वन सकता है। 


मानवता के समान और गौरव के उपर्युक्त सिद्धान्त को निरछुल हृदय से 
भाने बिना, और प्रपने को वडा समझ कर दलित समाज फे सिर पर फेवल 
मिथ्या आइवासन का हाथ रख कर, या उसके कान में झओंकार-रहित या ओकार- 
सहित मन्त्रो| को फूंक कर, और इस प्रफार दलितोद्धार को भी अपने पुजवाने 
का साधन बनाकर, हम उस समाज को न उठा सकते हैँ, न अपना सकते हें, 
उसको रुप्ट भरे ही करदें। दलित समाज को अपनाने में हमारी ग्रसफलता 
का यही मुख्य फारण है। यह ध्रुव सत्य है कि उपर्युक्त सिद्धान्त को निश्छल 


र्पप भारतीय सस्कृति फा विकास 


हृदय से माने विना हम न तो श्रार्यधर्म की सार्वमौमता सिद्ध कर सकते हे और 
न अपने समाज का भला कर सकते है । 
ईश्वर फे झाशइवत नियमों के साथ कोई मिथ्या व्यवहार करे श्रीर दण्डित न 
हो यह कभी नहीं हो सकता ! 
प्रिय स्तातकगण ! 
सत्य सनातन श्रार्यधर्म के प्राणप्रद सन्देश के उपर्युक्त मौलिक सिद्धान्तों को 
मनसा, दाचा, कर्मणा अपनाये बिना शौर उनके आधार पर भारतीय समाज की 
पुन निर्माण किये बिना हम उसके प्रकाशमान स्वरूप को जगतू के सामने प्रकट 
नहीं कर सकते । इन सिद्धान्तों को अपनाने की हमें नूतन दृढ प्रतिज्ञा इन शब्दों 
में करती चाहिए -- 
को श्रुवा धोधुवा पृथिवी श्रुवं चिश्वसिद जगत्‌ ॥ 
आुवास पर्वता इमे” शझ्रुवा,. स्याम ब्ते चयम्‌ ॥॥ 
आशावाद फे जलसिज्चन से, प्रगतिवाद के प्रकाश में, आत्मसमीक्षण सत्य- 
पमिष्ठा तथा मानवता फे लिए सम्मान द्वारा सेवा किया गया ही भारतीय नवीन 
समाज का पौधा दृढमूल होकर पुष्पित और फलित हो सकता है। 


वेदिक साहित्य का पुनरुद्धार 

उपर्युक्त सिद्धान्तों और श्रादर्शों को समाज फे हृदयगम करने का सबसे 
मुख्य साधन वेदिक साहित्य का पुनरुद्धार भौर सर्वेसाघारण में उसका प्रचार ही 
है। मिराशावाद तथा आदशंहीनता के वातावरण में मिरमित साहित्य ने हमारी 
समाज को श्रकर्मण्य, उत्साहहीन, म्लानमुख तथा दीन बना रखा है। आशावाद 
के प्राणसजीवन रस से परिप्लुत वैदिक साहित्य ही उक्त अनाय॑जुष्ट भ्रस्वरग्य भ्रौर 
अकी्तिकर अ्रवस्था से उस समाज का उद्धार कर सकता है । 

पर वैदिक साहित्य का उड़ार वेदों की महिमा के गीत गाने से ही नहीं 
हो सकता । तपस्वी, त्यागी, प्रतिभाशाली, दृढ़निष्ठ, सक्षितब्रत विद्वान ही इस 
कार्य को कर सकते है । इस दिशा सें प्रभी तक हमारा प्रयत्न नगण्य ही है। 
इससे बडी शत्म-प्रवञचना क्‍या हो सकती है ! 

हमारा ध्येय तो यह होता चाहिए कि जिस प्रकार आधुमिक शिक्षित समाज 
की वातो में भी पारचात्य-शिक्षा का प्रभाव झलकता है, उससे कहीं भ्रधिक 
हमारा समाज आवाल-बृद्ध, झापामर-प्राज्ञ, आराज-रक प्राणसजीवनी चैंदिक विचार- 


धारा से प्रभावित हो, और उसके द्वारा उसके जीवन में एक अदृष्टपूर्व मई 
ज्योति का, नई प्रेरणा का, नये परिस्पन्दन का स्पष्ट चमत्कार दिखायी दे । 


बेदों के जीवनप्रद संदेदश श्दहे 


हमारे घरो में या ग्रामो में भी जो गीत गाये जाएँ, वे भी उसी विचारधारा फे 
द्ोतक हो । इस महान्‌ स्पृहणीय लक्ष्य की सिद्धि कैसे हो सकती है, इसपर 
श्रत्यन्त गम्भीरता से विचार करने की श्रावश्यकता है। 
परमात्मा से यही प्रार्थवा है कि वे हमें आ्रात्मिक वल दें जिससे हम सत्यता- 
तथा दुढता-पूर्वक वेदिक सिद्धान्तों का पालन कर सके । 
श्रोम्‌ मा प्र गाम पथों घयम्‌ ॥ ५ 
( ऋगू० १०॥४७।१ ) 


द्वितीय परिशिष्ट 
(छ) 


[ गीता ने यज्ञ, कर्म, सन्‍्यास जैसे विपयों का 
जो तात्तविक विवेचन किया है वह वहुत कुछ 
वैदिकघारा के मौलिक सिद्धान्तों से मिलता 
है । गीता का स्वयं कहना है .--- 

इसम॑ विवस्वते योगं प्रोक्तवानहमव्ययम्‌ । 
विवस्वान्मनवे प्राह मनुरिक्ष्वाकवे5ब्रवीत्‌ ॥ 
एवं परस्पराप्राप्तमिमं॑ राजंयो विदुः । 
स्‌ कालेनेहू सहता योगो नष्ट. परन्तप ॥॥ 
स एवाय॑ सया तेड््य योगः प्रोक्त” पुरातन* ॥ 

(गीता ४।१-३) 

कल्पना ( दिसम्बर, १६५३ ) से उद्धृत 
ग्रन्थकार फे इस लेख में उक्त दृष्टि से ही 
कुछ विचार किया गया है ॥] 


भगवद्गीता का एक असाम्पदायिक अध्ययन 

भारतीय सस्कृति को विचार-धारा का लक्ष्य शीर्पक अपने पिछले लेख में 
(कल्पना, अगस्त, १६५३, पृष्ठ ६२०,), साप्रदायिक पारिमापिकता के दुष्प्रभाव 
को दिखाते हुए, हमने श्रसाप्रदायिक दृष्टिकोण से अपने प्राचीन उत्कृष्ट साहित्य 
के अध्ययन की श्रावश्यकता पर बल दिया था। भारतीय सस्क्षति की प्रगति की 


पृष्ठभूमि में उन ग्रन्थों के वास्तविक स्वरूप और महत्व को इसी प्रकार समझा 
जा सकता है । 


सर टीटिय न. 


भगवद्गीता फा एफ श्रसाम्प्रदायिक प्रव्ययन २६१ 


साप्रदायिकता की परिधि श्रौर तन्‍्मूलक रूढिवाद की श्रन्ध प्रवृत्ति ने हमारे 
देश के अनेकानेक प्रनर्ष प्रन्थ-रत्तों के प्रकाश को चिरकाल से सीमित कर रखा 
है, यह किससे छिपा है ! 

साप्रदायिक रूढिवाद फे भ्रतिरिक्त, हमारा ब्राह्मण, पुराण जैसा साहित्य ऐसी 
प्रथेवादात्मक' पारिभाषिक शेली में लिसा हुआ है कि उसके दाष्य श्लायरण को 
छिन्न-भिन्न फरके उसके साराश या वास्तविक रहस्य तक पहुँचना पण्छितो फे 
लिए भी भत्यन्त दुप्कर हो रहा है । बडे-बडे विद्वान भी प्रायः रहस्यार्थ को म 
समझ कर, उसके वाह्म-प्रावरण-हूप शाब्दिक श्र्य को ही वास्तविक श्वर्थ मान 
लेते हूं। इसी कारण, उदाहरणार्थ, तात्त्विक दृष्टि से विचार करने वाला साख्य- 
दर्शन जिस तत्त्व को महत्तत्त्व' या वुद्धितत्त्वः कहता है, उसी को, पुरुषविध 
उपाख्यान शैली को लेकर चलने वाले पुराण 'ब्रह्मा' कहते हे, यह वात बहुत 
कम विद्वानों के मन में बेठेगी । 

वास्तव में एक ऐसे ग्रन्य की अत्यन्त आवश्यकता है, जिसमें भारतीय प्राचीन 
वाट मय की विभिन्न पारिभाषिक इलियो का तात्त्िक दृष्टि से विवेचन झौर 
स्पष्टीकरण किया जाए । यदि सम्भव हुआ, तो फिर कभी हम दो-चार लेखों 
में इसका विचार करेगे । 

श्राज इस लेख में ऊपर की दृष्टियों को सामने रख कर भगवद्गीता के 
एक असाप्रदायिक श्रध्ययन को हम विद्वान पाठकों के सामने रखना घाहते हे । 


भगवद्गीता का स्वरूप श्रोर उपयोग 


अर] 


गीता भारतवर्प की अक्षय निधि है। भारतीय सस्कृति की प्रात्मा का, समस्त 
मानव-समाज के कल्याण के लिए, वह एक श्रनर्थ उपहार है । परन्तु इसम 
सन्देह ही है कि उसके वास्तविक स्वरूप, सन्देश झौर महत्त्व को ठीक-ठीक 
समझा गया है भौर उसका पूर्णतया सदुपयोग हमने किया है । ऐसी दढ्षा भ 
उसके कल्याणप्रद सन्देश को भारत फे बाहर भेजने में हमारा प्रयत्म सर्वथा 
नगण्य ही रहा है, यह कोई श्राश्चर्य की वात नहीं है । इसका प्रधान फारण 
यही है कि श्रमी तक गीता प्रायेण साम्प्रदायिक भ्रावरण फ्रे श्रन्दर हो रही है । 
शरभी तक तो भारतवर्ष फी ही अहिन्दू जनता उसको केवल हिंदुओं की 
(या वँप्णवों की) एक घामिक पुस्तक समझती है । चाहिए तो यह था कि 
+०--०--७--०--०--०-०--०-०--०.-२--० *०--०-०-०--०--०--०--०--० »०--४-००-००-००-००७-०-०--०-०७-००- 
१. तु० स्तुतिनिन्दा परक्ृतिः पुराफल्प इत्यर्थवादः” (न्यायसूबर २१ ६४)। 
२. तु० “मनो महान्‌ मतिव्रह्मा पूर्वृद्धिः स्यातिरीश्वरः । प्रज्ञा चितिः स्मृत्तिः 
संदिद्‌ विपुरं (>>लं) चोच्यते बुघेः ॥” (वायुपुराण ४४२५) । 


न्‍ाः 


२६२ भारतीय संस्कृति का विकास 


श्राज वह समस्त ससार में कतंव्याकतंव्य (कर्ं या नीति) के सर्वोत्कृष्ट सिद्धान्त 
के प्रतिषादक एक वैज्ञानिक ग्रन्थ फे रूप में विभिन्न विश्वविद्यालयों में पढायी 
जाती । हमारा विश्वास हैं कि एक दिन ऐसा अझवदय आ्आाएगा । यह तभी होगा, 
जब कि हम उसे साम्प्रदायिक पारिभाषिकता फे श्रावरण से बाहर निकाल 
सकेंगे । 
कहने की श्रावश्यकता नहीं है कि गीता फे स्वरूप फे विपय में अनेकानेक 
मत और धारणाएँ चिरकाल से ही भारतवपे में रही हे । भिन्न-भिन्न मतो को 
लेकर जितने भाष्य और टीकाएँ गीता पर लिखी गयी हे, उतनी कदाचित्‌ ही 
किसी भश्रन्य ग्रन्थ पर होगी । प्राय प्रत्येक सप्रदाय के श्राचार्यों और विद्वानों ने 
गीता के प्रभिप्राय को भ्रपने-अपने अनुकूल दिखाने का प्रयत्न किया है । इससे 
जहाँ एक ओर गीता का सर्वेसम्मत महत्त्व स्पष्ट होता है, वहाँ साथ ही एक 
तटस्थ जिज्ञासु के सामने जटिल समस्या गीता के स्वाध्याय में दिखायी देती है । 
हमारी समझ में इस समस्या का समाधान वहुत श्रशों में गीता की पृष्ठ- 

भूमि या ऐतिहासिक भित्ति को समझ्न लेने से स्वत हो जाता है । यह समझना 
कि गीता जैसे महत्त्व के ग्रन्थ की ऐतिहासिक भित्ति, तात्कालिक सामाजिक तथा 
घामिक श्रवस्था न होकर, फेवल अ्रजुन की युद्धक्षेत्र की सद्ययात्मकता ही थी, 
अपने को घोखा ही देता है । ससार के किसी भी महत्त्व के ग्रन्थ की ऐतिहा- 
सिक भित्ति केवल एक-घटना-मूलक नहीं मानी जाती । इसलिए गीता फे अपने 
विचारो के वैशिष्टय झौर सामज्जस्य को समझने फे लिए, तात्कालिक समाजगत 
प्रवृत्तियों को समझना भ्रावश्यक है । उन भ्रवृत्तियों का स्वरूप गीता फे भ्रध्ययन 
से ही स्पष्ट हो जाता है । उदाहरणार्थ, गीता फे नीचे दिये वचनो को लीजिए 

ईदयरो5हमहं भोगी सिद्धो5<ह बलवान्‌ सुखी ॥। 

आढ्योडभिजनवानस्मि कोउन्योउस्ति सदृशों सया । 

यफये वास्यामि मोदिष्य इत्यज्ञानविसोहिता: ॥॥ 

श्रात्ससभाविता, स्तव्यधा घनमानसदान्विता, ॥ 

यजन्ते नाम यज्ञेस्ते दसम्भेनाविधिपुर्वकम ॥ (१६॥१४,१५, १७) 

यापिमा पुष्पितां वाच प्रववन्त्यविपश्चित* । - 

वेदवादरता पायं ! नान्यवस्तीति वाविन- ॥॥ 

फामात्मान स्वगंपरा जन्मकर्मफलप्रदाम्‌ । 

क्रियाविद्षेषषहुला भोगेद्वर्यगर्ति प्रति ॥ (२।४२-४३) 
है अर्थात्‌, में शक्तिशाली हें, समर्थ, सुखी, कुलीन भौर ऐ्वर्यवान्‌ हूँ, मुझ 
जंसा और कौन है ? इस प्रकार घन और मान के मद से समन्वित, प्रभिमामत 
में चूर लोग ही प्राय यज्ञो में प्रवृत्त होते हे । तात्त्विक ज्ञान से शून्य मनुष्य 


+ 


भगवद्गीता का एक असाम्प्रदाधिक श्रध्ययत रष्रे 


ही सामना प्रकार के भोगो भ्ीर ऐश्वर्यों फे प्रतोभत से कर्मकाण्डवहुत यज्ञों के 
प्रतिपादक, श्रुति-मधुर वैदिक वचनो में श्रनुखत देखे जाते है । 

ग्रद्मास्त्रविहितं घोर तप्यन्ते ये तपो जनाः ॥ 

दम्भाहफारसंयुबताः फामरागवलान्दिता- ॥ 

फर्षयन्तः शरीरस्थं भूतग्राममचेतसः । 

मा चंवान्तःशरीरस्थं तानू विद्धयासुरनिश्चयानू ॥(१७॥४-६) 

प्र्थातू, दम्भ और श्रहकार से युक्त, नाना प्रकार की कामनाओ्रो से प्रेरित, 

श्रायुरी प्रवृत्ति फे लोग ही अ्रशास्त्रीय, घोर शारीरिक तपो में प्रवृत्त होते है । 
वे केवल अपने शरीर को ही कप्ट नही देते, भ्रपितु अपने अन्दर वास करने 
वाले श्रात्मा को भी पीडा देते है । 


न फर्मणासनारस्भफ्न॑प्कस्प पुरुषोष्डनुते 
न च॒ संनन्‍्यसनादेव सिद्धि समधिगच्छति ७ 
नहि फश्चित्क्षणममपि जातु तिष्ठत्यकर्मकृत्‌ । 
फार्यते ह्वशः फर्म सर्वः प्रकृततिजगुणेः ।॥ 
फर्म स्वियाणि संयम्य थ श्रास्ते मनसा स्मरन्‌ १ 
इन्द्रियार्यानू विमूढात्सा सिथ्याचारः स उच्यते ॥ (३॥८-६) 
फाम्याता फर्मणां न्यास संन्यास फवदयों बिदुः ॥ 
सर्वकर्मफलत्यागं प्राहुस्त्यागं विचक्षणा: ॥ (१८२) 
शर्यात्‌, कर्मों फे मे करने से ही मन्‌प्य नैप्कर्म्म को नहीं पा लेता है। फेवल 
सन्‍्यास से सिद्धि नहीं मिल जाती है। क्योकि, मनुप्य प्रयत्न करने पर भी, क्षण 
भर के लिए भी, विना कर्म फे मही रह सकता । फेवल बाहर से कर्म न करते 
हुए, जो मनुप्य मन से ऐन्द्रियक वासनाओ्रों मे ड्वा रहता है, वह मिथ्याचारी 
फहाता हैँ । वास्तव में कामना-प्रघान कर्मो के छोडने को ही संन्यास कहते हे 
और वर्तेव्य करों फे फलो में आसवित को छोडना ही सच्चा त्थाग है । 
गीता फे इन बचनों से स्पप्ट है कि गीता फे उपदेश का तात्कालिक विशिप्ट 
कारण जहाँ एक झोर उस समय समाज में फंली हुई प्रत्यधिक फर्मकाप्ड की 
प्रवृत्ति घी, पहां दूसरी ओर या तो सारे कर्मकाण्ट का तिरस्कार करने वाली 
संन्यास फी प्रवृत्ति या घोर शारीरिक कृप्द के स्प में तप की प्रवुत्ति थी । 
इसमें सन्देह मही फि ये प्रवृत्तियाँ स्वाभाविकता के आधार पर अपनी-अपनी 
सीमा फे प्नन्दर मनुष्य की श्राध्यात्मिक उन्नति में सहायक हो सकती हैं; 
पर यह भी सझ्तार फे विभिन्न धर्मो फे उतिहास से सिद्ध है फि रजोगण तथा 
तमोगुण से पशिभूतत मनृप्यों के हाथ में आकर, अ्रच्विक, स्वार्य-बृद्धि 


र्छ्ड भारतीय संस्कृति का विकास 


दम्भ, मान, प्रमाद और आलस्य के कारण, ये ही प्रवृत्तिया छने -शर्ने विहृत 
रूप घारण कर लिया करती हूं । 


भारतवर्ष के ही इतिहास में यज्ञादि कर्मकाण्ड फे प्रारम्भ भौर अ्रतिरेक को 
लीजिए । यह कर्मकाण्ड, जो मूल में मनुष्य-जीवन के यावत्वतंव्य-कर्मों के प्रतीक 
रूप में था भौर समाज मे उदात्त भावनाओं का पोपक था, दाने -शरने यजमान 
झौर ऋत्विजो की निम्त वा श्रासुरी वासनाओं की तृप्ति के साधन, नीरस तथा 
निष्प्राण, शुप्क क्रियाकलाप में परिवत्तित हो गया । 


उपनिषदो के निम्नलिखित प्रमाण इसी भिप्पाण, झादर्शाहीन क्रिया-कलाप के 
प्रति उद्विग्तता को स्पष्टतया प्रकट करते हे--- 


प्लवा छोते अ्रवृद्या यज्ञरूपा 

प्रष्ठादकोक्तसवर येपु फर्म । 

एतच्छे यो ये$भिननन्‍्दन्ति मूढा 

जरामृत्यूं ते पुनरेवापियन्ति ॥ (मुण्डकोपनिषद्‌ १॥२।७) 
प्रविद्यायामन्तरे बतंमाना- 

स्वयं घोरा. पण्डितंमन्यमाना: । 

दन्द्रम्यमाणा परियन्ति सूढा 

प्रन्धनेव नीयसाना यथान्धा, ॥ (कठोपनिषद्‌ १।२॥५) 


श्र्थात्‌, ये झादद-हीन यज्ञादि कर्मकाण्ड भ्रदृढ नौका के समान हैँ । श्रविवेकी लोग 
इनको ही जीवन का लक्ष्य वा कर, भ्रपनी अन्ध वाससाओं के भेंवर में ही पडे 
रहते है भोर झ्राध्यात्मिक उन्नति के पद को नहीं प्राप्त कर सकते । मूढ लोग, 
श्रपने को पण्डित भौर बुद्धिमान्‌ समझते हुए, पर वास्तव में भ्रज्ञानवश झावशहीन 
क्रियाकलाप में फंसे हुए, झात्मिक उन्नति के सरल-सीधे मार्ग में अश्रश्नसर नहीं हो 
पाते हूँ । वे मान, दम्भ, मोह के ठेढे मार्ग में ही फेस कर भअपने जीवन को नष्ट 
करते हूँ । उनकी दशा वास्तव में अन्घे के पीछे चलने वाले झन्धे के ही समान 
होती है । 

एंसे ही आझ्ावर्शहीम क्रियाकलाप को लक्ष्य करके गीता के उपयुक्त भाव प्रकट 
फिये गये हैं । 

दूसरी झोर, पझ्रत्यधिक कर्मकाण्ड की उक्त भ्रवृत्ति की प्रतिक्रिया के रूप में, 
देश में ज्ञान-काण्ड की प्रवृत्ति का प्रारम्भ हुआ था । यह प्रवृत्ति भी बढ़ते- 
बढ़ते कालान्तर में, भ्रतिमात्रता के कारण, छुप्क ज्ञान के रूप में झाकर प्रमाद, 
आलस्य तथा श्रकर्मण्यता में परिवर्तित हो गयी । 


इसी प्रकार, घतीसरी प्रवृत्ति, जिसका प्रभाव भी सामान्य जनता पर काफी 


भगवद्गीता फा एक असाम्मदाधिफक अ्रध्ययन श्ध्भ्‌ 


था, देश में तपस्वि-मामधारियों की थी, जो तरह-तरह की घोर घारीरिक यात- 
नाओो को स्वेच्छया सहने में ही श्रपनी $तकृत्यता समझते थे । 

उबत तीनो प्रकार की प्रवृत्तियों फे कारण उत्साह साहस तथा पराक्रम 
की भावनाओं से ओोत-प्रोत, जीवित आर्यजाति में आ्रादर्गहहीन, कर्तव्याकतेंव्य- 
विवेक-धून्य, अनेक मूढन्याहों से प्रभिभूत, निष्प्रभ, श्रकर्मण्य तथा मृतप्राय जाति 
फे लक्षण दिसायी देने लगे थे । गीता फे ऊपर दिये हुए वचनों से श्रीर उसकी 
सारी विचार-धारा से यह स्पप्ट है कि गीता का उदय देश झौर जाति को उक्त 
प्रवत्तियों फे दुष्प्रभाव से बचाने के लिए ही हश्ना था । गीता के उपदेश का 
अ्भिप्राय यही था कि उक्त प्रवृत्तियों में श्रादशंहीनता फे श्रा जानें से जो परस्पर 
विरोध आ गया था, उसको एक मौलिक श्रादर्श की दृष्टि से दूर करके साम- 
घ्जस्य स्थापित किया जाए । - 


गीता का दुरुपयोग 


पर ऐसा प्रतीत होता है कि वहुत करके उबत ऐतिहासिक भित्ति या पृष्ठ- 
भूमि को न समझने फे कारण ही गीता का दुरुपयोग चिरकाल से होता रहा है । 
इसी कारण गीता फे दिपय में प्रायः यह भावना देश में चिरकाल से ही फैली 
हुईं है कि वह साधु-सच्यासियों की पुस्तक हैँ, वह एसा शास्त्र है, जिसका उपयोग, 
बूढ़ो फे लिए भले ही हो, सांसारिक कार्यो में लगे हुए, गृहस्थो या मवयुवकों फे 
लिए नहीं हैं । यह मिथ्या-भावना मृढ झौर पण्डित, दोनों मे समान रूप से फंली 
हुई चली श्रा रही है । श्रभी कुछ वर्ष पूर्व गवर्नमेंट संस्कृत कालेज, बनारस, 
के सामान्य पाठ्यक्रम में गीता 'रखने का सस्कृत फे अ्रनेक पण्डितो ने विरोध इसी 
झाधार पर किया था कि उसका कोई स्थान सर्वसाघारण के पाठ्यक्रम में हो 


ही नहीं सकता । 


यह कहना कठिन है कि गीता के विपय मे उबत मिथ्या-सावता प्रारम्भ 
में क्यों श्रीर कंसे प्रचलित हुई; तो भी यह तो निश्चय है कि इसका बहुत-कुछ 
उत्तरदायित्व जीवन फे विपय में उदात्त श्लौर झ्राद्यामय भावनाझो से शब्य, मध्य- 
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१. उदाहरणार्थ, घाल्मीफि-रामायण (३।६।२-६) में भ्रश्मकुट्ट (--कुटे हुए कच्चे 
प्रश्न को साने वाले ), दन्तोलूखलिनत्‌ (कच्चे प्रश्न को भी बिना कटे 
सामने वाल ), पत्राहार ( >+फेवल पत्ते साने वाले ), श्रणय्य ( ज॑|॑न 
सोने याले ), अनवकाशिक ( >5एक ही पैर पर खड़े रहने वाले ) 


श्राद्रपटवासस्‌ (>>गीले कपड़े पहनने वाले ) पब्रादि घोर तपस्वियों का 
उत्लेय किया गया है । 


२६६ भारतीय संस्कृति का विकास 


काल फे उन भाष्यकारों और टीकाकारों पर है, जिन्होनें गीता को वेदान्तशास्त्र 
के साथ बाँध दिया। परन्तु देखिए, स्वय गीता का उत्तर इस विपय में क्‍या है । 


गीता के उपक्रम झोर उपसंहार 


यह मानी हुई वात है कि किसी भी ग्रन्थ के वास्तविक तात्पर्य का निर्णय 
उसके उपक्रम (उ-प्रारम्म) श्रौर उपसहार (>>समाप्ति) से ही किया जाता है । 
गीता का उपक्रम दास्त्र-सज्जित युयुत्सु वीरो से भरे हुए युद्धक्षेत्र में भवृत्ते शस्त्र- 
सपाते' होता है | ऐसे अवसर पर विचार-सघर्ष में लीन, विपाद के गत में पडे 
हुए, किक्त॑व्य-विमूढ, सशयात्मा श्र्जुन के प्रति भगवान्‌ श्रीकृष्ण का सव से पहला 
वचन यह है-- 


कुतस्त्वा कश्मलमिद विषमे समुपस्थितम्‌ । 
श्रनार्यजुष्टमस्वर्यमकी तिकरमर्जुन !_॥॥ 
फ्लेब्य मा सम गम. पार्थ ! नंतेत्वय्युपपद्यते । 
क्षुद्र हृवयवीर्बल्यं त्यवत्वोत्तिष्ठ परन्तप 7! ॥(२।२-३) 
श्र्थात्‌, हे भर्जून ! इस अवसर पर श्रार्यो से निन्दित, आत्मा को गिराने 
वाली तथा भ्पयश की हेतु यह घबराहट तुम्हारे हृदय में कहाँ से श्रा गयी ? 
तुम वीर हो, शत्रुओं का नाश करने वाले हो, हृदय की इस क्षुद्र दुबंलता को 
छोडकर यूद्ध के लिए खडे हो जाझो ! 
अरब गीता के उपपृंहार को लीजिए । गीता का श्रन्तिम इलोक यह है-- 


यत्न योगेश्वर' कृष्णो यन्न पार्यो धनुर्धरः । 
तत्र श्रीविजयों भूतिश्वा सोतिसंतिमंस ॥(१८।७८) 


इसमें सजय का यही कहना है कि मेरी धारणा है कि जहाँ विशुद्ध कर्तव्य- 
भावना के उपदेष्टा श्रीकृष्ण तया धनुर्धारी वीर श्रर्जुन के सवादात्मक इस गीता 
के उपदेश का अनुसरण किया जाएगा, वहाँ लक्ष्मी, विजय, ऐश्वर्य तथा सत्य से 
न डिगनेवाली नीति रहेंगी । दुसरे शब्दों में इसका यही अभिप्राय है कि गीता, 
जिसका उपदेश युद्धक्षेत्र में स्थित वीर श्रर्जुन को लक्ष्य करके किया गया है, 
श्री, विजय, भूति तथा सन्नीति का प्रतिपादक शास्त्र है। निश्चय ही इसका कोई 
स्थान वेदान्त-शास्त्र में नही हो सकता, न कोई वेदान्त-शास्त्र का ग्रन्थ वेदान्त- 
के जिज्ञासु के सामने लक्ष्मी, विजय आदि को आदर्श-रूप से रखेगा । * 

यह भी ध्यान में रखने की वात है कि गीता के उपदेश का प्रभाव श्रर्जुन 
पर यह नही हुआ कि वह यद्ध से मुँह मोड़ कर जगल में जाकर तपस्या करता 
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था किसी देव-मन्दिर में बैठ कर भगवान्‌ की भक्ति और आराधना करता। 
उसका प्रभाव तो यही हुआा कि प्र्जुन ने प्राणपण से युद्ध में भाग लिया और 
धातुओं पर पूर्ण विजय प्राप्त की। गीता के समस्त उपदेश को सुनकर अर्जुन 
स्वये कहता है -- 

नष्ठो सोह. स्मृतिलंब्धा त्वस्प्रसादान्मयाच्युत । 

स्थितोइस्मि गतसन्देह: फरिष्ये चचन॑ तब ॥॥(१८॥७३) 


अर्यात्‌, है शच्युत | आपके उपदेश से मेरा सारा भोह और भ्रम दूर हो 
गया है । में यव झायका कहना करूँगा भर युद्ध मे भाग लूगा । 

इससे यह स्पप्ट है कि गाता केवल साधु-सन्यात्ती या बूढ़ी का बारत्र नहीं 
है, न वह कर्ममीरु, प्रमादी, भालसी या झूठे वेराग्य की झ्ोट में श्रपने सासारिक 
कर्तव्यों से मुह मोइने वालों का भास्त्र है। 

प्रत्युत बह 


समारने चर्चो विह॒वेष्वस्तु 

वर्य त्वेन्धानास्तन्व पुषेम । 

मह्यं नमस्तां प्रदिशववत्तल्स्‌ 

त्वयाध्यक्षेण पुतना जबेंस ॥॥ (ऋग्‌० १०११२५॥१) 
इन्द्र त्वोतास श्रा चयं 

बचत घना वदीमहि । 

जयेम से युधि स्पृष: ॥ (ऋग्‌० १८३) 


(अर्थात्‌, हे संगवन्‌ ' हम वर्चस्वी, तेजस्वी तथा बलदानू बल कर, अपने 
शतुओ्रों पर, अपनी उन्नति में वाघक झवितयों पर विजय प्राप्त करे श्रीर समस्त 
दियाएँ हमारे सामने नतमस्तक हो ! भगवन्‌ ! श्रापकी रक्षा में हम समग्र 
उपफरणों से सन्नद्ध हो कर, विष्त-बाधाओ्रों पर विदय प्राप्त करते हुए, उद्चति- 
मार्ग में अग्रसर होते रहे ) ऐसी उदात्त प्रार्थनाओं को करने वाले, कर्मशील, 
सत्यनिष्ठ, विजयी लोगो का कर्मशास्त है । 


गीता का वास्तविक स्वरूप , 


गीता के वास्तविक स्वरूप और प्रतिपाद्य विषय को ठीक-डीक सगसने के 
लिए यह जानना ब्रावस्थक है कि गीता किसी धर्म-विदश्येप या संप्रदाय-विश्ञेप 
वा भतियादन नहीं करती, न वह किसी सम्प्रदाय वा खण्डव या तिरस्कार ही 
करती हैँ । वह तो करमंदिपयदा मालिक नत्य का प्रतिपादक शास्त्र हैं, श्रौर 
इसीलिए वह, हमारे मत में, सार्वदेशिक तया सार्वफ्ालिक महत्व रखती है । 


श्ध्८ भारतीय संस्कृति का विकास 


मनुष्य की घामिक प्रवृत्तियो की समालोचना करते हुए, वह उनके लिए सच्चे 
आदर्श का प्रदर्शन भी करती है । वएस्‍्तव में गंतता फो हम फर्मशास्त, सरतिदास्त्र, 
या करतंव्याकर्तव्यशञास्त्र कह सकते हे । वह प्रत्येक धर्म-कर्म की कसौटी है, झौर 
इस प्रकार 'घमंशास्त्रों का घर्मगास्त्र' है ! 

हमारा तो ऐसा विचार हे कि गीता में, प्राचीनतम भारतीय रूपकोन्मुख 
प्रवृत्ति के अनुसार ही, महाभारतीय युद्धक्षेत्र में श्रवस्थित अर्जुन श्रीर भगवान्‌ वा- 
सुदेव के सवाद के घ्याज से, सासारिक सघपेमय जीवन के क्षेत्र में उद्योगशील प्रत्येक 
व्यक्ति के लिए भगवान्‌ कृष्ण द्वारा प्रदर्शित कर्तव्यपथ का वर्णन किया गया है । 

गीता जैसे शास्त्र के महत्त्व को हृदयगम करने के लिए हमें एक भौर 
सिद्धान्त को भी समझ लेना आवश्यक है। वह सिद्धान्त यह है कि श्राध्यात्मिक 
तथा दाशंनिक तत्वों के परिशीलन में भाषा केवल परिभाषा का ही काम करती 
है । जैसे तत्ततृ-शास्त्रो में व्यवहार की सुविधा के लिए पारिभाषिक शब्दों की 
कल्पना कर ली जाती है, ऐसे ही आध्यात्मिक श्रीर दार्शनिक जगत्‌ में, समाज-गत 
शाव्दिक रूढियो का सहारा लेकर, तत्तत्‌-प्रमेयो का प्रतिपादन किया जाता है । 
इस प्रकार भाषा, तात्विक स्वरूप में भेदक न हो कर, उस स्वरूप के विभिन्न 
पहलुओं को ही बताती है। इसलिए शब्दब्रह्मातिवतंते' के श्रनुसार भाषा के स्तर 
से ऊपर उठजाने वाले एक तत्त्वदर्शी स्थितप्रश्ञ की दृष्टि में वेदान्त का 'ब्रह्म', 
नीतिशास्त्र का सत्य, बोद्ध-दशुन का 'धर्म' या 'धम्म', मीमासादर्शन का कर्म, तस्त्र- 
शास्त्र का शक्ति, या स्वय गीताश्षास्त्र का अहम” या वासुदेव' शब्द वास्तव 
में एक ही मौलिक तत्त्व के प्रतिपादक हूँ । 

मनुष्य की बनायी हुई भाषा, जो कि 


“बाग वे भतसो छसीयसी। श्रपरिमितरमिव हि सनः । 
परिमितरेव हिं चाकू ।” (धत्तपथत्ाह्मण १४३४७) 
(अर्थात, निश्चय ही वाणी का पद मन या विचार से छोटा है। वाणी या 
भाषा की अपेक्षा सन या विचार का क्षेत्र कही अधिक विस्तृत है ) इस श्रुति 
के अ्रनुसार विचार को स्पष्ट करने का एक श्रपूर्ण साधन है, स्वत सिद्ध मूल- 
तत्त्व को बताने ही वाली (--प्रतिपादक) है, बनाने वाली (->उत्पादक) नही । 
उपर्युक्त सिद्धान्त के अनुसार एक तत्त्वदर्शी विपदिचित्‌ की दृष्टि, मनुष्य की निम्न 
वासनाओ को दवा कर उसकी उच्च आराध्यात्मिक या नैतिक प्रवृत्तियों के प्रबोधन 
तथा पोपण के निमित्त विभिन्न घर्मो द्वारा प्रतिपादित, विभिन्न कमकाण्डो में, 
विभिन्न देव-पूजा-पद्धतियों में, या, भ्रधिकारि-मेद या प्रवृत्तिभेद के कारण, विभिन्न 
शाध्दिक परिभापाञ्रों के आश्रय से मौलिक तत्त्व के प्रतिपादक विभिन्न दर्शन- 
न-्दृष्टि) शास्त्रों में भेद नही देखती । 
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गीता के कर्म तथा यज्ञ का स्वरूप 


गीता को हमने ऊपर कर्तव्याकर्तव्य-भास्त्र या कर्म-शास्त्र कहा है । उसका 
विशिष्ट प्रतिपाद्य विषय यही हैं कि मनुप्य को कर्म कर्ततव्य-बुद्धि या श्रनासकत 
बुद्धि से ही नही, अपितु ईष्वराप ण-बुद्धि या भक्तिभावना से भी करता चाहिए । 


तस्मादसवतः सतत कार्य कस समाचर । 

भ्रसक्‍तो ह्याचरन्‌ कर्म परमाप्नोति पुरुष: ॥॥ 

कर्मणेव हि ससिद्धिमास्थिता जनकादयः ॥ (३११६-२०) 
यत्करोपि यददनासि यज्जुहोषि ददासि यत्‌ । 

पत्तपस्पसि क्ीन्‍्तेय तत्कुरुष्व सदर्पणम्‌ ॥ (६।२७) 


भर्थात्‌ , मनृष्य को भ्रपना कर्तव्य-कर्म उसके फल में झनासवत हो कर करना 
चाहिए। इसी प्रकार वह अपने भ्रभीप्ट चरम पद को प्राप्त कर सकता है । इसका 
अ्रभिप्राय, दूसरे शब्दों में, यही है कि मनुष्य अपने कतेच्य-कर्म को करता हुआ, उसको 
समस्त जगत्‌ की समष्टिरूप ईइवर को श्र्पण करने की बुद्धि से ही करे । 


इस प्रकार अनासकत बुद्धि तथा ईइ्वरापण-बुद्धि से किये गये कर्म की महिमा 
गीता में भरी पडी है। साथ ही 


सहयज्ञाः प्रजाः सुपष्ट्वा पुरोचाच प्रजापतिः । 

प्रनेन प्रसविष्यध्वमेष बो$स्त्विष्टकासघुक (॥ (३॥१०) 
पज्ञविष्टामृतभुजो यान्ति ब्रह्म सनातनम्‌ । 

नायं लोफो$स्ट्ययज्ञस्थ फुतोधत्यः फुससत्तम ॥ (४३१) 


(श्र्थात्‌, सृष्टि के प्रारम्भ में यज्ञ फे साथ ही समस्त प्रजाओो को उत्पन्न करते ही 
प्रजापति ने कहा था कि यज्ञ ही तुम्हारी कामनाओं की पूति करेगा झौर 
तुम्हारी सारी उन्नति का आधार यज्ञ होगा । यज्ञ द्वारा ही मनप्य परिपूर्ण 
श्रवस्था को प्राप्त कर सकता है । उसके विना तो इस लोक में भी मनप्य 


सुसी मही हो सकता ।) इस प्रकार यज्ञ की भी महिमा का काफी गान किया 
गया है । 


परन्तु गीता के सिद्धान्त को ठीक-ठीक समसने फे लिए कर्म झौर यज्ञ फे 
वास्तविक स्वरूप को जानता श्त्यन्त प्रावश्यक है । शब्द-विपयक रूढिवाद फे 
प्रभाव से तप, दान, दया, स्वर्ग, वर्ण, श्रद्धा--जैसे महत्त्व फे झब्दों फे समान, 
फर्म' श्लौर धज्ञ धब्दों के श्र्य के वियय में भी हमारा समाज वास्तविकता से 
वहुत दूर चला गया हैँ ।* हमारे धर्मघास्त्र भी इसके भ्रपवाद नहीं हें 


्प्न 
रूढ्मूलक इसी परम्परागत श्रम को दूर करने के लिए गीता ने, अन्य कई शब्दों 
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की तरह, 'कर्म' और यज्ञ' शब्दों के भी वास्तविक अर्था को दिखाने के लिए 
काफी प्रयत्न किया है । फर्म-विपय में गीता ने कहा हैँ -- 
कि फर्म फिसकरममेति कवयो5प्यत सोहिता । (४१६) 


० अऋ 


झर्थात्‌ू, कम॑ तथा अकर्म फे वास्तविक स्वरूप को समझने में कवियों या 
विद्वान लोगो ने भी भूल की है । 

सामान्य रूप से कर्म शब्द का श्रर्थ यज्ञादि कर्मकाण्ड या पुजा-पाठ आदि 
लिया जाता है । परन्तु जिस कम का विचार गीता करती है, उसमें तो जीवन 
के विभिन्न क्षेत्रों में, पिता-पुत्र, पति-पत्नी, गुरु-शिप्य, भागरिकता श्रादि के सासा- 
रिक सम्बन्धों से प्रेरित होकर, मनुप्य जितने भी काम करता है, वे सब सम्मिलित 
हैँ । यज्ञादि कर्मकाण्ड तो फेवल उसी व्यापक जीवन की तैयारी है, प्रतीक 
है । जेसे कुछ मिनटों के शारीरिक व्यायाम का महत्त्व हमारे शरीर को सारे 
देधिक कार्य फे लिए स्वस्थ रखने में होता है, इसी तरह सारे कर्मकाण्ड का 
महत्त्व, मनुष्य की उच्च भावनाओं की पुष्टि द्वारा, उसके सारे जीवन की 
पविश्नता श्रौर सच्चरित्रता में है । जब कर्मकाण्ड या पूजापाठ में यह भावना नहीं 
रहती, जब वह स्वय हमारा लक्ष्य वन जाता है, तब वह मान, दम्भ, पापणष्ड, 
लोभ श्रौर परप्रतारणा के भावों से सचालित होकर, भ्रादशहीन, जटिल क्रिया- 
कलाप के रूप में, व्यक्तिगत तथा समाजगत उच्च भावनाओं तथा नैतिकता का 
पोपक होने के स्थान में, उनका घातक बन जाता है । जनता समझने लगती 
है कि थोडे से पूजापाठ से ही मनुष्य को कतकृत्यता मिल सकती है और उसके 
दिन-रात के श्रन्य कर्तव्यों का आध्यात्मिक जीवन से कोई सबंध नहीं है । ऐसे 
ही भआादशंहीन यज्ञादि कर्मकाण्ड को गीता ने तामस श्र राजस कहा है श्रौर 
अनेक प्रकार से उसकी भर्त्सना की है । 

गीता की दृष्टि से किसी भी काम का महत्त्व, चाहे वह लौकिक हो या 
घामिक, उस भावना पर निर्भर है, जिससे प्रेरित होकर मन्‌ प्य उसे करता है । 
कर्म करने वाला चाहे बडा विद्वान्‌ हो, पण्डित हो, ब्राह्मण हो, सम्पत्तिशाली हो, 
या साधारण-से-साधारण काम करने वाला शूद्र या" हरिजन हो, दोनो के व्यक्तित्व 
का, ऊँच-तीच का, निर्णय गीता इसी दृष्टि से करेगी | हमारे पुराणादि साहित्य मे 
घर्मच्याघ भ्रादि की क्या्रो का यही अभिप्राय है 

यही दर्षा 'यज्ञ' शब्द की है। उसके भी वास्तविक अर्थ को भूलकर, चिरकाल 
से हम सकुचित श्रर्थ में उसका प्रयोग करने लगे हे । यज्ञ का मौलिक श्रथे 
भरिन में श्राहुति डालना नहीं है । यह तो वास्तविक यज्ञ-मावना का केवल एक 
प्रतीक है । यज्ञ का वास्तविक झर्य झल्पज्ञ, स्वभावत हन्द्रिय-परायण तथा स्वार्थंसाघन 
में तत्पर सनुष्य का, अपनी निस्त-प्रवृत्तियों पर विजय पाने के लिए, जगत्‌ की पोषक 
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स्वभावतः परार्य-प्रवृत्त देवी शक्तियों या शक्ति के साथ श्रपना सम्पर्क स्थापित करना है। 
और यह सम्पर्क निस्‍्वार्थ लोकसेवा द्वारा ही स्थापित किया जा सकता है । 
इसी भाव को गीता ने 


देवान्‌ भावयतानेन ते देवा भावयन्तु वः । 

परस्पर भावयस्तः श्रेयः परमवाप्स्थय ॥ (३॥११) 
इन शब्दों में वर्णन किया है । एंतरेय-बत्राह्मण आदि प्रत्यो में इसी श्रर्थ में 
भावना-यन्ष' शब्द का प्रयोग किया गया है । यज्ञ' शब्द की घातु 'यज देवपूजा- 
सगतिकरण-दानेयु' की देव-पूजा का वास्तविक अर्ये यही है । इसी प्रकार के बन 
हारा, गीता के मत में, “भोवतारं यज्ञतपसा सर्वलोकमहेश्वरम्‌” ( ५॥२६ ) के 
अनुसार, यज्ञ तथा तप के भोवता भगवान्‌ की भविति या पूजा की जा सकती 
है । वास्तव में गीता के अनुसार कत्तंव्य-तया ईव्वरापर्ण-बुद्धि से किया हुआ 
कर्म ही सच्चा यज्ञ है । 


गीता की भक्ति 


गीता में अत्यन्त महत्त्व का शब्द भक्ति है। परन्तु भवित' भब्द का जो 
प्रचलित न्वर्य है, गीता की 'भक्ति' उससे नितरा भिन्न है । गीता के श्रनुग़ार 
विशव-प्रपञ्च फो चलाने वाले, समस्त प्रेरणाओशों के केन्र, समस्त व्यष्टियों के 
प्रण-5प, यज्ञ तया तप के उपभोपता श्रर्थात्‌ सार्थक्य के संपादक, सम्रष्दि-स्तप 
मुततत्त्व के साथ सामज्जप््य फे लिए (जिसको साप्रदायिक परिभाषा में 'सर्व- 
लोक-महेब्वर भगवान्‌ की प्रीत्यर्थ/ इन थब्दों में कहा जा सकता है ) फर्म करना 
ही सच्ची भक्त है । 


यतः प्रवृत्तिम तानाँ येन सर्वर्भिदं ततम्‌ । 
स्वकर्मणा तमस्यच्य सिद्धि विन्दति मानवः ॥ (गीता १८।४६) 


इसके अनुसार मनुप्य-जीवन की सफलता का रहस्य कर्म हारा उदवर-भवित 
(अर्थात्‌ व्यप्टि भ्रीर समप्टि के सामझ्जन्य ) में है | यह ठीक भी है, क्योकि 
व्यविन के कर्तव्य की इतिन्री समग्टि के साव उसके सामज्ज्जस्य में ही है । इस 
प्रकार भवितवाद त्तत्यबुदि या आादर्गवाद की ही पराझाप्ठा है । यह भक्तिवाद 
नसंव्यथुद्धि की भावना में नवीन मबुररस का सत्र करता हैं | इसमें दैन्य, 
सालस्प, प्रमाद या प्रार्मण्यता के लिए स्थान नहीं है। न यह पुर्प को, प्रद्गति के 
विरुद्ध, स्प्रीतुल्य बानरण करना सियाता है, मे अत्याचारी के प्रत्माचार को सहना । 
“बच्धादवि पठोराणि मुंदूनि कुसुमादपि ने! अनुसार इसमें नन्नता और सार्य 
पेय अनोसा सामस्जस्थ है । गौता के भविनिवाद की दुग्दि से स्वचत्तव्यसालन में 
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सर्वस्व की बलि देने वाले महाराणा प्रताप या गुरु गोविन्दर्सिह वैसे ही भक्त 
है, जैंसे गोस्वामी तुलसोदास या भक्त सुरदास । 


गीता का भक्‍त श्राद्या भशौर पब्लात्मविद्वास की प्रतिमूतति होता है । वह 
बडे-बड़ें सकदों से भी न घवडा कर उनका स्वागत करता है । उसकी मानसिक 
भ्रवस्था का सुन्दर वर्णन योता इस प्रकार करती है -- 


यवृच्छपा चोपपन्न॑ स्वर्गंद्ारमपावृतस्‌ । 

सुखिनः क्षेत्रियाः पार्य छभन्‍ते युद्धबीवृशम ॥ (२॥३२) 
सुख'दुखे समे फृत्वा लाभालाभों जयाजयों । 

ततो युद्धाय युज्यस्व नैव॑ पापमवाप्स्यसि ॥॥ (२।३८) 


वास्तव में गीता की भ्रक्रिया के अनुसार, यज्ञ तप झादि की तरह, भवित 
के भी सात्विक, राजस और तामस, ये तीन भेद किये जा सकते हे । हमारी 
समझ में यह भेद निम्नलिखित प्रकार से दर्शाया जा सकता है-- 
योध्न्तरात्मा जगतुसाक्षो सृष्टवानिदमद्भुतम्‌ । 
फल्याणबुद्धय्या जीवानां तत्मसादाय फेवलम्‌ ॥१॥ 
फर्तव्यमिति यत्कर्म क्रियते नियतात्मभिः । 
सिद्यसिद्धयो: समेभू त्वा भक्ति: सा सात््विकी सता ॥२॥ 
भन प्रसाद' सोम्यत्व समुत्साह' स्वकर्मसु । 
श्रेयो3भ्युदयसिद्धिश्व तस्याः फरलमिहोच्यते ॥३॥॥ 
सत्कारमानपुजार्थ प्रतायं सकल जगत्‌ । 
जीविकासाघनार्थ था प्रेयोम्रार्गपरायणः ॥॥४॥ 
लोकेदास्य प्रसादार्यमेवमुद्धोष्य सर्वतः ॥ 
फ्रियते यः समारम्भो भक्ति. सा राजसीं मता ॥५॥ 
दस्मो दर्पोड्भिसानइच समुद्देगः स्वकर्मसु । 
चित्तचञचलता चैव ततस्था. फलमिहोच्यते ॥६॥॥ 
ससुत्सृज्य स्वक कर्म सदालस्यपरायणैः । 
फर्मण्यकर्म पद्यस्थरकर्मणि व कर्म यत्‌ ॥॥७॥॥ 
नाम्त. संकीतंनेनेव न तु फर्मसमाभ्यात्‌ । 
पुज्यते भगवाधित्यं भक्ति. सा तामसी सता ध८ा। 
निरुद्मा निरत्साहा होनसत््वपराफ्रमाः । 
श्रनायँजुष्टसार्मस्था जायन्ते ता समाश्िता ॥६॥ 


( रश्मिमाला ६५।१-६ ) 
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प्र्थात्‌ू, जगत्‌ के साक्षिभूत जिन अन्तरात्मा भगवान्‌ ने यह भ्रदुभुत सृष्टि 
जीवों के कल्याणार्व की है, केवल उनकी प्रसन्नता के लिए, सिद्धि तथा श्रसिद्धि 
फो वरावर समझने वाले, सयतात्मा मनुप्य कर्तव्य-बुद्धि से जो काम करते हें 
वही सात्विकी भक्ति है । उस भवित से मन की प्रसन्नता, सौम्यता, अपने कर्मो 
में उत्साह श्रीर निःश्रेयस तया श्रग्युदय की सिद्धि, ये प्राप्त होते हूं । 

केवल स्वार्थ-्तत्पर लोगो द्वारा, ईश्वर की प्रसन्नता के लिए ही यह काम 
किया जा रहा है' प्रत्यक्षत. ऐसी सर्वत्र घोषणा करके, भ्रपने सत्कार मान और 
पूजा के लिए था जीविका-श्राप्ति के लिए, जगतू को धोखा देकर, जो कार्य किया 
जाता है, वह राजसी भवक्‍्ति कहलाती है । इस भक्त से मनुप्य में केवल दम्भ, 
दर्प, श्रसिमान, अपने कार्यो में श्रमान्ति तथा चित्ततउचलता, इनकी ही वृद्धि 
होती है । 

कम को श्रकर्म श्रीर श्रकर्म को कर्म समनने वाले आलसी लोगो द्वारा, अपने कत्तंव्य 
फी उपेक्षा करके, केवल नाम के सम्लीतेन से, न कि नि स्वायं कर्म द्वारा, भगवान्‌ 
की पूजा करना तामसी भवित है । ऐसी भक्ति करने वाले, उद्यम, उत्साह तथा 
तेज श्र पराक्रम से विहीन हो कर, श्रनायंसेवित मार्ग का श्रवलम्बन करते हे । 


आत्मपरीक्षण या प्रन्तरवेक्षण 


ऊपर हमने कहा है कि गीता किसी सम्रदाय-विशेष की पुस्तक नहीं है, न वह 
किसी कर्मकाण्ड-विश्ञेप का प्रतिपादन करती है । वह तो मनुप्यमात्र के सामने, 
चाहे वह किसी समप्रदाय या धर्म का अनुयायी हो, फर्म करने का उच्चतम श्रादर्श 
रखती है । साथ ही वह वबतलाती है कि प्रत्येक कर्म को उसकी भावात्मिका 
भित्ति की दृष्टि से देसना चाहिए; क्योंकि प्रत्येन्‍ घामिक या नैतिक कर्म कग 
महत्त्व हमारे भावों पर निर्मर है। भाव-सशुद्रि को गीता ने मानस-तपों में 
गिनाया हैं । इसके लिए गात्म-परीक्षण या श्रन्तस्वेक्षण की अत्यन्त आवश्यकता 
है । यह प्रन्तरवेक्षण गीता की घिक्षा बाग एक बणा वैशिटय है । 


यह भन्तरखेक्षण प्रकृतिनिद्ध सत््त, रजसू, तमसू, इन तीन गृणों के आधार 
पर ही फ्िया जा सकता हैँ । स्वूल रूप से कहा जा सजता है कि अ्रविवेक, 
मोह, जद॒ता, आलस्य तया प्रमाद ये तमोगुण फे लक्षण हूँ, परम्परागत प्रन्च- 
श्डियों तथा चिर-परद्द अपनी ही वासनागो की दासता रजोगुण बाग लक्षण है, 
भौर अपने प्रत्येक्त कार्य फे परीक्षण में सजग रहना, अभ्रमृढ रहना औद प्रमाद तथा 
चासनाओ से असपूपत, शुद्ध वीछिक दुष्टि को स्थिर रलना सत्वगृग फो पहचान 
है। गीता ने स्वय, उदात्रण के रूप में, अदा, यज्न, तप, दान झआंदि,”.. न्वब, 
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राजस, तामस भेद से अ्रविध्य दिखाया है । इसी कसीटी द्वारा हम पअपने 
प्रत्येक कर्म का परीक्षण कर सकते हे । 

'झत्वेनेद सनौघमाना गयान्धा' के अ्रनुसार अन्य रूढियो के प्रभाव में वहती 
हुई भारतीय जनता को श्राज प्राय प्रत्येक दिश्या में इस प्रन्तरवेक्षण की कितनी 
झावश्यकता है, यह कहने की वात नहीं है । हमारे दान, यज्ञ, तप तथा धर्म के 
नाम पर किये जाने वाले श्रन्य कार्य भी, सात्विक रूप से गिरकर, प्राय रिवाज, 
मान, दम्भ तथा अश्रविवेक की वस्तु हो गये हे । गीता की शिक्षा का पहला प्रभाव 
हम पर यह होना चाहिए कि हम पअ्न्तरवेक्षण द्वारा अपने कामो की तथा 
अपनी रूढियो की गीता की कसौटी पर परीक्षा करवा सीखें । इसी आत्म- 
परीक्षण फे लिए गीता ने प्राय भश्रमोह' शब्द का प्रयोग किया है । गीता 
का कहना है 

गच्छत्त्यमूढा' पदसव्यप तत्‌। (१५॥५) 

फठोपनिपद्‌ ने इसी वात को अपने सुन्दर शब्दों में कहा है: 

कद्िचिद्धीरः प्रत्यगात्मानमक्षदावृत्तचक्षुरमृतत्वभिच्छन्‌ । 

श्र्यात्‌ू, कोई घीर-बीर पुरुष ही, श्रात्मकल्याण को चाहता हुआत्रा, आात्मपरीक्षण 
की ओर झुकता है । 


गीता का आशावाद ॥॒ 


भारतीय श्रार्य-धर्म की एक मुख्य विशेषता उसका आशावाद हैं | हमारा 
प्राचीव साहित्य, विशेष कर वैदिक साहित्य, श्राशावाद के श्रोजपूर्ण भावों से 
औोत-प्रोत है । जैसे- 

श्रोजो$स्पोजो सयि घेहि । 

(+>परमात्मत्‌ आप झोज स्वरूप हूँ मुझे भी ओजस्वी बनाइए) । 

अवीनाः स्थाम शरदः शतम्‌ । 

(+-हम जीवन में कभी दीनता को घाएण न करे ) | 

मदेम शतहिंसा' सुवीरा, । 


(हम वीर सन्तानों से युक्त होकर जीवनभर प्रसन्नता से रहे )। 
कर्ष। व ऊर्घ्वाज्च रयधय जीवसे 


(>>भगवत्‌ | आपके अनुग्रह से हम उन्नत जीवन के लिए सदा स्चेष्ट रहें)। 
हमारी जाति के इस झाज्ावाद का आघार जहाँ एक भोर श्रात्मविश्वास था, 
वहाँ दूसरी और जगन्नियन्ता भगवान्‌ की सुष्टि में, अत्यन्त व्यापक श्रर्थों में, 
सत्य का साम्राज्य है, इस विश्वास सें था।असतो सा सद्‌ समय (--मगवन ! 
मुझे असत्य से सत्य की ओर ले चलिए ), “रूत्येन लभ्यस्तपसा होष श्रात्मा" 


भगयदूगीता का एफ श्रसाम्प्रदायिक श्रष्ययन ३० 


(>>्सत्याचरण द्वारा ही मनुष्य अ्रपने सच्चे स्वरूप को पहचान सकता है), 
“सत्ये सर्व प्रतिष्ठितम्‌” (>>सारा विश्व सत्य में हो प्रतिप्ठित है), इन श्रुतियों से 
हमारे (पर्व-पुरुपो की गम्भीर तथा व्यापक सत्य-भावना स्पप्ट है । 

गीता में भी यही महान्‌ झादर्श श्रोत-प्रोत हैं | गौता जहाँ एक श्रोर 'उद्ध- 
रेदात्मनात्मानं नात्मानमवसादयेत्‌” (६।५) (प्र्थातू, अपनी उन्नति अपने भरोसे 
पर करो भौर आात्मग्लानि से श्रपने को वचाओ्रो) की शिक्षा देती है, वहाँ दूसरी 
शोर भगवान्‌ कृष्ण के प्यार-भरे शब्दों में विश्वास दिलाती है: 


फोन्तेय ! प्रतिजानीहि न में भक्तः प्रणश्यति । (६३१) 
नहि फल्पाणएछृत्कर्चिद्‌ दुर्गत तात ! गच्छति । (६।४०) 
नेहाभिक्रमनाशो5स्ति प्रत्यवायो न विद्यते । (२।४०) 


भ्रर्थात्‌, हे प्रिय भ्र्जुत ! इसका विश्वास रखो कि कत्तंव्य-वुद्धि से कर्म करने 
बाला, कल्याणमार्ग का पथिक कभी दुर्गति को प्राप्त नहीं हो सकता । कोई भी 
सत्पयत्न निप्फल रहे, ऐसा नहीं हो सकता । 


यह कल्याण-भावना भोगेश्वर्यप्रसक्‍्त, इच्द्रियलोलूप, या समयावुकूल अ्रपना काम 
निकालने वाले श्रादर्शहीन व्यवितयों की वस्तु नही है । इसके स्वरूप की तो वही 
समझ सकता है, जिसका यह विश्वास है कि उसका सत्य बोलना, सयत जीवन 
व्यतीत करना, आपत्तियो के झ्ाने १र भी अपने कर्तव्य से मु ह ने मोडना उसके स्वभाव, 
उसके व्यक्तित्व के अ्रतस्तम स्वरूप की ग्रावश्यकता है | जेसे एक फूल का सौ- 
न्दय॑ और सुगन्ध किसी वाह्य कारण से न होकर, उसके स्वरूप का श्रग है; 
ऐसे ही एक कल्याणमार्ग के पथिक का निरपेक्ष या अनासक्त हो कर कर्तव्यपालव 
करना उसके स्वरूप का अग है, उसके जीवन का सार्थवय, जीवन की पृर्णागता 
ही इसमे है । गीता इसी को सात्त्विकी श्रद्धा कहती है | गीता की भक्ति 
भ्रौर निष्काम कर्म के मूल में यही श्राशआमय, श्रद्धामय केल्याण-भावना 
निहित हैं । 
प्राशावाद-मूलक गीता की यह कल्याणभावना, और “यज्ूद् तन्न श्रा सुब” 
वनभेगवन्‌ ! जो भद्र या कल्याण हे, उसकी हमे प्राप्ति कराइए, ), “नद्रं जोबन्तो 
जरणामशीमहि” ( >>भद्र या कल्याणमार्ग पर चलते हुए हम अपना जीवन व्यतीत करे ), 
/भद्रं कर्णेभि: प्यृणुयाम देवा सद्रं परदयेमाक्षमियेंजता:” (ज॑॑हरम भद्र को सुने 
प्रौर मद्र को ही देखें) इत्यादि श्रनेकानेक मन्त्रों में वर्णित वेदिक भद्व-भावना, 
दोनो एक ही हूं । दोनो के मूल में श्राशावाद है, श्रौर दोनों का लक्ष्य मनुष्य को 
सतत कर्तेव्यगौल बनाना है । 
म्० 
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अ्रकृत्रिम वर्ण-व्यवस्था बहुत श्रशों में, उदाहरणार्थ, झाजकल गोरप के इर्लैण्ड 
श्रादि देझो में पायी जाती है । इसीलिए वे देश रूढि-मूलक वर्ण-व्यवस्थावाले 
देशो की श्रपेक्षा श्रधिक ज्ञान, वल, धन भ्रौर शिल्प में भरपुर है । जितने जानी 
(लत्श्ाह्मण), घबली (चझल्क्षत्रिय), घने। (>-वैश्य) श्रीर शिल्पी (ः"शूद्र) उन 
देशो में हे, उत्तने हमारे जैसे देशों में नहीं। 

पुराणों! में जहाँ तत्तद्‌ द्वीप के भेद से भिन्न-भिन्न चार नामों से चातुर्व््य- 
व्यचस्था का वर्णव किया है वहाँ इसी प्रकार की वैज्ञानिक वर्ण-व्यवस्था से श्रभि- 


प्राय है । 
परतु भारतवर्य की आधुनिक वर्ण-व्यवस्था का विचार वैज्ञानिक दृष्दि के 


स्थान में व्यावहारिक दृष्टि से ही किया जा सकता है। यहाँ वर्ण-व्यवस्था का 
विचार यही कह देने से समाप्त नहीं हो जाता कि ज्ञान-प्रधान, कर्म-प्रधान शरीर 
इच्छा-प्रधान व्यकितयो को क्रम्त से ब्राह्मग, क्षत्रिय, वेश्य, शरीर जिनमें ज्ञान, 
किग्रा, इच्छा का समुचित विकास न हुआ हो उनको शुद्र समझना चाहिए। 
यहाँ तो वैज्ञानिक दृष्टि से साकये, श्रव्याप्ति, भ्रतिव्याप्ति श्रादि दोपो के रहने 
पर भी, रूढि या व्यवहार के अनुसार ही वर्ण-मेद माना जा सकता है। यहाँ 
“शास्न्रादृढिलीयसी” यह न्याय विलकुल घट जाता है। इसी कारण से 
रूढिनमूलक वर्ण-मेद के पोषको ने भिन्न-भिन्न वर्णो को देखते ही उनका भेद 
प्रतीत हो जाए, इस उद्देश्य से भिन्न-भिन्न अवस्थाओ्रों में उन के लिए भिन्न-भिन्न 
कृश्रिम चिह्तो के रखने का विधान किया है। उदाहरणार्थ, ब्राह्मण, क्षत्रिय 
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१ उदाहरणार्थ, जम्बू-द्वीप (जिसमें भारतवप॑ है) के अतिरिक्त प्लक्ष, 
शाल्मल, कुश, क्रौज्च, शाक झोर पुप्कर, इन छह द्वीपो के वर्णन के प्रसद्ध में 
उन सबसें, भिन्न-भिन्न तामो से, चातुवण्यं-व्यवरथा का वर्णन विष्णु-पुराण में 
इस भ्रकार किया गया है--*वर्णाइव ततन्न (>प्लक्षे) चत्वारस्तानू निबोध वदामि 
ते॥ श्रार्यका. कुरराइचेंव विदिश्या भाविनशइच ते। विश्रक्षत्रियवैश्यास्ते शूद्राश्च 
मुनिसत्तम ॥ शाल्मले ये तु वर्णाश्व वसन्त्येते महामुने। कपिलाइचारुणा 
पीता. कृष्णाइचेव पृथक्‌ पृथक्‌ ॥ ब्राह्मणा क्षत्रिया वैश्या शूद्राश्वेव वर्णास्त- 
त्रापि (“-कुशद्वीपे) चत्वारों दर्मिन शुष्मिण स्नेहा सन्देहाइच महामुने ।॥। 
ब्राह्मणा क्षत्रिया वेश्या शुद्राइचानुक्रमोदिता । (क्रोज्चद्वीपे) पुष्करा पुष्कला 
घन्यास्तिष्पारूपादच महामुने । ब्राह्मणा क्षत्रिया चैश्या शाद्राश्वानुक्रमोदिता ।॥ « 
(शाकद्वीपे) वज्भाइव सागधाइचेंच मानसा भनन्‍्दगास्तथा। वहा ब्राह्म णभू यिष्ठां 
मागघा क्षत्रियास्तथा | वैश्यास्तु मानसास्तेपा शृद्गास्तेपा तु मन्दगा ।। [([पुष्कर- 
द्वोपे) वर्णाश्रमाचारहीन धर्माचरणवर्जितम्‌ू । ” (विष्णुपुराण २।४।१६-१७।; 
३०-३१, रे८5-रे६, ५३, ६६, ८२)! 





वर्णंद तथा जातिभेद का परस्पर संबन्ध ३०६ 


श्रीर वैश्य वर्ण के ब्रह्मचारियों के लिए भिन्न-भिन्न प्रकार के दड, मेखला 
आदि का विधान मनुस्मृति आादि में किया गया है ।' 


इतनी उपक्रमणिका के पश्चात्‌ श्रव हमें यह विचार करना चाहिए कि 
भारतीय आधुनिक वर्ण-भेद और जाति-भेंद मे परस्पर क्या सर्वन्ध हैं। इस 
राबध के विपय में कई मत हो सकते है । प्रथम तो उन लोगो का मत है, जो 
चिरकाल से भारतवरपं में वेज्ञानिक वर्ण-व्यवस्था को रूढि-मूलक वर्ण-व्यवस्था का 
रूप देने का प्रयत्त करते रहे है । उनका मत है कि सृष्टि के प्रारभ से ही 
चारो वर्णो की उत्पत्ति ब्रह्मा के मुख श्रादि श्रगो से पृथक पृथक हुई। 
न विशेषो5स्ति वर्णाना सर्व ब्राह्ममिदं जगत्‌ । 
ब्रह्मणा पूर्चसृष्ट हि कर्मेणा वर्णतां गतस्‌ ॥॥ 
( महाभारत । जान्तिपवं १८८।१० ) 
तथा (छतयुगे). . -वर्णाश्रमव्यवस्थाइच न तदासन्न संकरः । 
( वायू पुराण ८६० ) 
इस प्रकार के श्रनकानेक स्पप्ट बचनो के प्राचीन प्रामाणिक ग्रन्यों में पाये जाने 
पर भी, वे लोग 
ब्राह्मणोहस्य मुखमासीद्‌ बाहू राजन्या कृत' । 
ऊरू तदस्य यहंश्य. पल्ूचा& शाहो श्रजायत ॥। 
( यजुर्वेद ३११११ ) 


जैसे वचनों का उपर्युवत श्रर्थ हो करते हे । 
इस मत को प्रत्यक्ष दुर्बलता तथा अनेतिहासिकता के विपय में यहां कुछ 
न कहकेर, हम उसके फेवल इस शअ्रभिप्राय को लेकर ही विचार करेगे कि 


की ०क३+0-०0-ल्‍-0--+0-००७०- -७०-००--७-००- -०- ००-०० 5+9--0..०---०-००-००-००-००७- -० 0०-0० 2०+0-+0०७०40-०+40-७«०० 


९ उदाहरणार्य, मनुस्मृति में विभिन्न वर्णो के ब्रह्मचारियों के लिए पभिन्न- 
भिन्न चमं, मेसला झादि का विधान इस प्रकार किया गया है---काप्णं रौर- 
वचास्तानि चर्माणि ब्रह्मचारिण । वसीरत्नानपूस्येग शाणक्षीमादिकानि च॥॥ 
मौज्जी जिवृत्ममा प्लक्ष्या कार्या विप्रस्थ मेखला। क्षप्रियस्य तु मार्वी ज्या 
वष्यस्य घणतास्तवी ॥. . कार्पासमुपवीत स्थाद्विप्रस्योध्यंबत भधिवत । शणसूत्रम- 
ये रानो वंध्यस्थाविकत्तोत्रिकम्‌ ॥ ब्राह्मणों वैल्वपालाशी क्षत्रियो वाटसादिररी । 
पलबोदुम्बरी वैध्यों दण्दानहंस्ति घर्मत ॥॥! (मनु. २४२१-४२, ४४८४-४५ ) 

प्यादि। छस प्रकार की पृथक्व की प्रवत्ति प्रारम्भ में न होकर क्रमण बढ़ती 
गया, यह प्राचान ठथ। नवीन गृहा-सूत्रों वे. काल-क्रमिक प्रध्ययन से स्पप्ट हो जाता 
हू। भद-भाव का इस प्रवृत्ति के इतिहास पर हम फिर कभी विचार करगे । 


३१० भारतीय संस्झृति फा विकास 


उपर्युक्त चारो भेद सृष्टि के प्रारभ से हो हे । उस मत के मान लेने पर यह 
प्रघन्‍न उठता है कि एसी दशा में श्राजकल की श्रनेकानेफ जातियाँ कहाँ से भरा 
गयी ? इसका उत्तर उवत मंतवादियों की तरफ से यही दिया जाता है कि 
इन जातियों में से कुछ तो उपर्युवत वर्णों की ही भिन्न-भिन्न शाखाएँ है, श्रीर 
कुछ की उत्पत्ति चारों वर्णो के परस्पर सकर से हुई है। मनुस्मृति' श्रादि 
ग्रथो में इसी प्रकार से अनेक (मागब, यूत, चर्मकार झ्ादि) जातियो की उत्तत्ति 
बतलायी गयी है। दूसरे शब्दों में, इस मत फे श्रनुसार रूढ वर्ण-व्यवस्था पहले 
से है, और जातियो का भेद उसके वाद का है। इसीलिए इस मत के श्रनुसार 
जाति-मेद का वर्ण-मेद से घनिप्ठ मौलिक सवध है। इस मत के श्राधार पर 
वर्णो को भी जाति-भेद मानकर जातियो को अ्वातर जातियाँ कहा जाता है। 

दूसरा मत आजकल के श्रनेक सुघारकों का है। वे कहते हे, प्राचीन समय 
में अनेकानेक जातियाँ नहीं थी। गुण-कर्मानुसार उपर्युवत॒ वैज्ञानिक अर्थ में 
क्वेवल चार वर्ण थे। उसके पद्चात्‌ श्राथिक, सामाजिक तथा स्थानीय श्रादि 
झनेक कारणों से अनेकानेक जातियाँ हो गयी । सकरज कहलाने वाली जातियो 
के विपय में उनका क्या मत है, यह हम ठीक-ठीक नही कह सकते । कदाचित्‌ 
ये लोग सकरज जातियाँ नहीं मानते | 

कई विशेष शभज्षी में उक्त मतों से समानता रखने पर भी, सामान्य रूप 
से हमारा विचार उनसे भिन्न है। हमारे विचार में श्रनेकानेक वतंमान जातियो 
का वर्ण-मेद से कोई मौलिक सवध नही है। जाति-भेद का कारण वर्ण-सकरता 
बहुत ही कम है। वास्तविक कारण झाथिक और सामाजिक तथा मनुष्य-जाति- 
विज्ञान आदि से सबध रखनेवाले है । बहुत श्रशों में श्रनेक जातियाँ वर्ण-विभाग 
से पूवं की भी हो सकती हूँ । इसलिए जातियो को वर्णो का विक्वत या परि- 
बत्तित रूप न मानकर यही कहना ठीक होगा कि श्रनेक भिन्न-भिन्न कारणो से 
स्वतत्रतया सिद्ध श्रोर कई श्रशों में वर्ण-व्यवस्था से पूर्ववर्ती जातियो पर बाहरी 
वर्ण-व्यवस्था का आरोप करने का प्रयत्त चिरकाल से बराबर किया गया है। 

सम्यता फे इत्तिहास में एक समय ऐसा श्राता है, जब श्रनेक कारणों से 
झनेक विरादरियाँ या जातियाँ बन जाती हूँ । श्रनेक कारणों में से एक कारण 
झाथिक होता हैं। सभ्यता की उस शभ्रवस्था में, जब कि मनृप्यों की प्रावश्यकताएँ 
बहुत श्रधिक न होकर नियत होती हे, साथ ही दूर देशों फे साथ गमनागमन भी 
कम होता है, भिन्न-भिन्न पेशों के अनुसार भिन्न-भिन्न मनृष्य-समुदाय भ्रपना पूथक्‌ 
समाज वना लेते हू । उनको इसमें सहुलियत होती है कि आपस में ही विवाह्दि 
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१ देखिए--मनुस्मृति का १० वाँ अध्याय । 


चर्णभेद तथा जातिभेंद फा परस्पर संवन्ध ३११ 


सबंध करें। उदाहरणार्थ, एक कुम्हार के लडके को कुम्हार ही को लडकी से 
शादी करने म॑ वडी सुविधा होती है। वह अपने वाल्यकाल में ही अपने पेणे 
में निपुण हो जाती है, श्रीर पति के घर आते ही उसको उसके काम मे सहायता 
देने लगती है। यही दशा चर्मकार श्रादि दूसरे पेशो फे लोगों की है। जातियो 
का एक कारण वश-मूलक भी हो सकता है। यह स्पप्ट है कि इस प्रकार की 
जातियों का खढिन्मूलक वर्ण-भेद से कोई मौलिक सवध नहीं हूँ । 


जाति-भेद का कारण वर्ण-साकर्य वहुत कम है, इसका एक प्रमाण यजुर्वेद 
(माध्यदिन-सहिता, श्रब्याय ३०) से मिलता है। इसमें सूत, रबकार, मागध, 
चर्मकार, चाडाल आदि अनेक ऐसी जातियो का उल्लेख है, जो मनुस्मृति शआरादि 
के श्रनुसार वर्णलकरता से ही उत्पन्न हुई हे । भनुस्मृति श्रादि के इस कथन को 
माननेवाले लोगो से पूछना चाहिए कि जब वेद, वर्णो की तरह, सृप्टि के प्रारभ में 
ही उत्पन्न हुए, तो उसी समय ये वर्ण-साकर्य से उत्पन्न जातियाँ कहाँ से श्रा गयी ? 

महाभाष्य, श्रप्टाध्यायी श्रादि से भी मनुस्मृति आदि ग्रथो के वर्णसकरमूलक 
सिद्धात का विरोध प्रतीत होता है। उदाहरणार्थ, मनुस्मृति (श्रब्याय १०) 
भ्रादि के श्रतुमार आम्बप्ठय, और मागव सकर-मूलक जातिरयाँ हूँ, परतु पाणिनीय- 
प्रष्ठाष्यायी (देखिए अध्याय ४, पाद १, सूत्र १६८-१७१) तथा महाभाष्य के 
श्रनुसार ये क्षत्रियों कौ विश्येप जातियाँ धी। 

इस विरोध का कारण हमे निम्नलिखित प्रतीत होता है। 


प्रारभ मे ब्राह्मण, क्षत्रिय! श्रादि वर्णवाची शब्द यौगिक समझे जाते थे । 
इसी कारण श्रार्याव्त के अदर तथा आसपास रहनेवाली अनेक शआ्रार्य तथा श्रनार्य 
जातियो को उनके कर्म के अनुसार प्रार्य लोग ब्राह्मण, क्षत्रिय श्रादि दब्दो से 
पुकारते थे। पीछे से जब ये शब्द प्रार्यावर्त में सढार्थक हो गये, तव उन श्ार्य 
या प्रना्य जातियों को जिनमें श्रार्यावर्तीय आये-सस्कृति ठीक रूप में नहीं पायी 
जाती थी, यहाँ फे गास्ती लोग सकरज या णृद्र कहने लगे। यही कारण है 
कि जहाँ एक शोर श्रप्दाष्यायी (देखिए काणशिका ४॥१॥। १६८-१७८) आदि के 
भ्रतुसार पौण्ट्र, कबोज, चोल, फेरल, शक झादि झाय॑ या अनाय॑ जातिया क्षत्रिय कही 
गयी हूं, वहां दूसरी ओर मनुस्मृति' आदि फे अनुसार वे या तो वृपल वहीं गयी 
हैँ या सकरज वतलायी गयी चीनी झादि प्रनाये जातियों के विपय में 
१. देखिए---शनकैस्तु थ्रियालोपादिमा क्षत्ियजातय । चृपलत्व गता लोफे 
ब्राह्मणादर्शतेत च॥ पौण्ड्कास्चौडृद्रविटा काम्बोजा यववा. घका: । पारदा : 
पह्लवाप्वीना फिराता दरदा, सभा. ॥ (मनु० १०४३-४४) 





३१२ भारतोय संस्कृति फा विकास 


मनुस्मृति का यह कहना कि वे “शनकेस्तु क्रियालोपाद्‌ ब्राह्मणादर्शनेन च*, श्र्यात्‌ 
पूव॑धर्ती आयं-सस्कृति के छोड देने से शूद्रता को प्राप्त हो गयी हे, फैवल उपहा- 
सास्पद है। 


ऊपर के उदाहरणो से प्रतीत होता है कि सूप्टि के प्रारम से ही चार पृथक्‌- 
पृथक्‌ रूढिपरक वणों की स्थिति के सिद्धान्त को माननेवालो ने जब श्रनेकानेक 
जातियाँ देखी, विशेप कर भारतवर्प के उन प्रान्तों में जहाँ रूढिपरक वर्ण-वब्यवस्था 
प्रचलित नही हुई थी, तव उनको सकर-मूलक कहना प्रारभ कर दिया। वास्तव में 
उनका वर्ण-भेद-व्यवस्था से कोई सवध उस समय तक नहीं होने पाया था, भौर वे 
प्रायेण स्वतत्रतया सिद्ध जातियाँ थी । 


जाति-भेद भौर वर्ण-मेद के सवध को समझाने के लिए हम शूद्रो' का 
उदाहरण ले सकते हे । शुद्र कहलाने वाले लोगो के लिए जाति-भेद तो वास्त- 
विक है। वे शूद्र हे, इसको न तो वे कहते है, न जानते ही हे। 'शूद्र! शब्द 
उनकी वोली या भापा में है ही नहीं। वास्तव में देखा जाए, तो यही कहना 
होगा कि 'शूद्र' शब्द शास्त्री लोगों ने उनके ऊपर उसी तरह लाद दिया है, जैसे 
त्वेटिव” शब्द का समारोप हमारे ऊपर विदेशी लोग करने लगे थे। 


हिंदू-समाज में इस समय भी अनेकानेक ऐसी जातियाँ है, जिनके विपय में 
एकमत से यह नही कहा जा सकता कि उनका किस वर्ण से सबध है। इससे 
भी यह स्पष्ट है कि वर्ण-मेद जाति-भेद से वस्तुत असवद्ध है, और कई भश्नो में 
उसके बाद का भी हो सकता है। 


रूढि-मूलक वर्णे-व्यवस्था के पक्षपाती यह देखकर प्राय बुरा मानते हे कि 
झनेक जातियाँ किसी ऋषि श्रादि की अपने आादि-पुरुष के रूप में कल्पना करके 
झपने को तत्तहर्ण का कहना चाहती हे। यह प्रवृत्ति श्राजकल कुछ अ्रधिक 
देखी जा रही है, यद्यपि भारतवर्प के इतिहास में यह बिलकुल नई नही है। 
हमारे सिद्धान्त से तो रूढि की दृष्टि से किसी श्रनिश्चित-वर्ण जाति के लोगों 
का भिन्न-भिन्न वर्णो में घुसने का प्रयत्न विलकुल व्यर्थ है। इससे उनमे श्रात्म- 
सम्मान की मात्रा की कमी और रूढि के प्रति दास्य-बुद्धि ही प्रकटित होती है । 


वर्ण-मेद भौर जाति-सेद के परस्पर सबंध के विपय में परपरागत विचार 
ही उक्त प्रयत्न का प्रेरक होता है। इस सबध का यदि वास्तविक स्वरूप 
श्रौर इतिहास लिया जाय, तब तो यही कहना ठीक होगा कि उन लोगो का रूढि 
मूलक वर्णव्यवस्था से अभी तक कोई सवघ नही हुआ है । परतु सामाजिक वातावरण 
में फैले हुए विचार उनको विवश करते हे । जो दशा झाज है, वही प्राचीन 


चर्णमेद तथा जातिभेद का परस्पर संबन्ध ३१३ 


समय में रही होगी। श्रनेक भारतीय जातियाँ, जिनका रूढ वर्ण-सेद से कोई 
सबध नहीं था, वर्ण-मेद को मानने वाली तथा राजनीतिक आदि कारणों से अपने 
से प्रवल जातियों की देखा-देखी श्रपने को भी उस-उस वर्ण का कहने लगती 
होंगी । मुसलमानों में वर्ण-मेद फे लगभग समानार्थक शेख, 'पठान', श्रौर 
'सैयद' शब्दों की भी यही गति रही है। हिन्दुओ की अश्रनेक जातियाँ घर्मपरिवर्तन 
के वाद अपने को इन्ही नामों से कहने लगी हे । 

जाति-भेद और वर्णभेद के इतिहास का वास्तव में परस्पर कोई मौलिक 
सबंध नहीं है। बहुत श्रशों में जातियाँ, किसी मत किसी रूप में, वर्ण-भ्रेद से 
पूर्व भी रही होगी । हाँ, प्राचीन समय में वे श्राजजल के समान पक्‍की तौर पर 
एक-दूसरे से बिलकुल प्रसम्बद्ध न रही होगी। वेदिक पञ्चजना. शब्द का 
श्रय॑ विद्वान यह समझते है कि उस समय श्रार्यों में मुख्य पाँच कुल या जातिर्या 
थी। इसी भ्रकार स्काटलंण्ड आ्रादि दूसरे देशों में भी प्राचीन समय 'में लोगो 
में भ्रनेकानंक गण होते थे। जाति-भेद का एक बडा अच्छा उदाहरण श्रमेरिका 
के सयुक्तराज्य से मिलता है। वहाँ योरप के भिन्न-भिन्न देशों के लोग जाकर 
बसे हू । उनके इटेलियन, रशियन, जर्मन भ्रादि गण बन गये हे, यथ्पि वे ऐसे 
परस्पर भ्रसवद्ध नही है, जैसी भ्राजकल की भारतवर्प की विरादरियाँ । 


सामान्य रीति से यहू फहा जा सकता है कि बहुत प्रंशों में जाति-भेंद 
झोर वर्ण-भेद फा इतिहास पृयक्‌-पृथक हैं। ये दो स्वतंत्र घाराएँ हे । 
जाति-भेद की धारा फो यदि ऐतिहासिफ फहा जाए, तो वर्ण-भेद की धारा 
कफो रूढ या सांफेतिक फह सकते हैँ । प्रथम का कारण यदि ऐतिहासिक 
या वस्तुगत है, तो दूसरी फा काल्पनिक या केवल विचार-मूलफ । 


उपर्युवत सिद्धान्त की दृष्टि से यही कहना होगा कि सामान्य रूप से 
पूर्व-सिद्ध चार वर्णों से विकृत या परिवत्तित होकर ये आजकल की श्रनेकानेक 
जातिया नहीं बनी हैँ, किन्तु इसके विपरीत शअतेक श्रन्य कारणों से स्वतन्त्रतया 
सिद्ध श्रनेक जातियो को ही पहले पश्रायंभापा के ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शाद्र 
इन चार छब्दों द्वारा, बहुत-कुछ इनके योगिक श्रर्यों में, चार विभागों मे वाँटा 
गया । पीछे से ये छाब्द रूढि-परक होकर प्रयुक्त होने लगे। इसका काल 
वह ज्ञात होता है, जब कि प्रार्य लोग पजाव से प्रागे बढ़कर भध्यदेश में बस 
चुके थे। उसी काल में पहले यौचिक भौर पीछे से रुठि-मूलक वर्णे-व्यवस्था का 
प्रचार हुआ | रुढिमूलक वर्ण-व्यवस्था फे स्थिर हो जाने पर यह माना जाते 
लगा कि सृप्टि के प्रारम से ही चारो वर्ण एक-दूसरे से पृथक्‌ हैं। उस समय 
के पीछे जब झ्ायं पठितों ने दूसरी अनार या भार्य होते हुए भी झूठ वर्ण-व्यवस्वा 


श्र भारतीय संस्कृति का विकास 


मनुस्मृति का यह कहना कि वे “इनकंस्तु क्रियालोपाद ब्राह्मणाद्ंनेन च, श्रर्यात्‌ 
पूर्वर्ती आयं-सस्कृति के छोड देने से शूद्रता को प्राप्त हो गयी है, फेवल उपहा- 
सास्पद है। 


ऊपर के उदाहरणो से प्रतीत होता है कि सुूप्टि के प्रारभ से ही चार पृथक्‌- 
पृथक्‌ रूढिपरक वर्णो की स्थिति के सिद्धान्त को माननेवालो ने जब श्रनेकानेक 
जातियाँ देखी, विशेष कर मारतवर्प के उन प्रान्तो में जहाँ रूढिपरक वर्ण-ब्यवस्था 
प्रचलित नही हुई थी, तव उनको सकर-मूलक कहना प्रारभ कर दिया। वास्तव में 
उनका वर्ण-भेद-व्यवस्था से कोई सवध उस समय तक नहीं होने पाया था, श्रौर वे 
प्रायेण स्वतवृतया सिद्ध जातियाँ थी । 


जाति-मेद और वर्ण-मेद के सवध को समझाने के लिए हम ' ुद्रो' का 
उदाहरण लें सकते हे । शूद्र कहलाने वाले लोगों फे लिए जाति-मेंद तो वास्त- 
विक है। वे श॒द्र हे, इसको न तो वे कहते हे, न जानते ही हे । “शुद्र शब्द 
उत्तकी बोली या भाषा में है ही नहीं। वास्तव में देखा जाए, तो यही कहना 
होगा कि 'शुद्र' शब्द शास्त्री लोगों ने उनके ऊपर उसी तरह लाद दिया है, जसे 
त्ेटिव' शब्द का समारोप हमारे ऊपर विदेशी लोग करने लगे थे। 


हिंदू-समाज में इस समय भी अनेकानेक ऐसी जातियाँ हे, जिनके विपय में 
एकमत से यह नहीं कहा जा सकता कि उनका किस वर्ण से सबंध है। इससे 
भी यह स्पष्ट है कि वर्ण-मेद जाति-भेद से वस्तुत अश्रसवद्ध है, और कई शजशों में 
उसके बाद का भी हो सकता है। 


रूढि-मलक वर्ण--व्यवस्था के पक्षपाती यह देखकर प्राय बृरा मानते हे कि 
झनेक जातियाँ किसी ऋषि आदि की अपने आदि-पुरुष फे रूप में कल्पना करफे 
अपने को तत्तठर्ण का कहना चाहती हें। यह प्रवृत्ति आजकल कुछ अधिक 
देखी जा रही है, यद्यपि भारतवर्ष के इतिहास में यह विलकुल नई नही है। 
हमारे सिद्धान्त से तो रूढि की दृष्टि से किसी श्रनिश्चित-वर्ण जाति के लोगो 
का भिन्न-भिन्न वर्णो में घुसने का प्रयत्न विलकुल व्यर्थ है। इससे उनमें श्रात्म- 
सम्मान की मात्रा की कमी भौर रूढि के प्रति दास्य-बुद्धि ही प्रकटित होती है। 


वर्ण-मेद भश्लौर जाति-मेद फे परस्पर सवध के विषय में परपरागत विचार 
ही उक्त प्रयत्न का प्रेरक होता है। इस सवध का यदि वास्तविक स्वरूप 
और इतिहास लिया जाय, त्व तो यही कहना ठीक होगा कि उन लोगों का रूढ़ि 
मूलक वर्णव्यवस्था से अभी तक कोई सबंध नही हुआ है । परतु सामाजिक वातावरण 
मे फैले हुए विचार उनको विवश करते हे। जो दक्ा श्राज है, वही प्राचीन 


घर्णतेंद त्वा जातिभेद का परस्पर संबन्ध ३१३ 


समय में रही होगी। श्रनेक भारतीय जातियाँ, जिनका रूढ वर्ण-भेंद से कोई 
सबंध नहीं था, वर्ण-मेद को मानने वाली तथा राजवीतिक झ्रादि कारणों से अपने 
से प्रबल जातियो की देखा-देखी श्रपने को भी उस्-उस वर्ण का कहने लगती 
होंगी । मुसलमानों में वर्ण-मेद के लगभग समानार्थके शेख, पठान, और 
सैयद' छाब्दों की भी यही गति रही है। हिन्दुओ की अनेक जातियाँ घर्मपरिवतंन 
के बाद अपने को इन्ही नामों से कहने लगी हूँ । 

जाति-भेद और वर्णभेद के इतिहास का वास्तव में परस्पर कोई मौलिक 
सब नही है। बहुत शशो में जातियाँ, किसी व किसी रूप में, वर्ण-भेद से 
पूर्व भी रही होगी । हाँ, प्राचोन समय में वे श्राजकजल के समान पक्‍की तौर पर 
एक-दूसरे से बिलकुल असम्बद्ध न रही होगी। वेदिक पञ्चजना. शब्द का 
श्रय॑ विद्वान यह समझते हे कि उस समय श्रार्यो में मुख्य पाँच कुल या जातिर्या 
थीं । इसी प्रकार स्काटलैण्ड' श्रादि दूसरे देशो में भी प्राचीन समय 'में लोगो 
में अनेकानक गण होते थे। जाति-भमेद का एक वडा श्रच्छा उदाहरण अमेरिका 
के सयुवतराज्य से मिलता है। वहाँ योरप के भिन्न-भिन्न देशो फे लोग जाकर 
बसे हे । उनके इटेलियन, रशियन, जमंन आदि गण बन गये हे, यद्यपि वे ऐसे 
परस्पर भ्रसंवद्ध नही हूँ, जैसी श्राजजल की भारतवर्ष की विरादरियाँ । 


सामान्य रीति से यहु फहा जा सकता है कि बहुत प्रंशों से. जाति-भेद 
झोर वर्ण-भेद का इतिहास पृथक्‌-पृथक्‌ है। ये दो स्वतंत्र घाराएँ ह। 
जाति-भेद फो घारा फो यदि ऐतिहासिक फहा जाए, तो वर्ण-भेद की घारा 
को रूढ़ या साकेतिक फह सकते हैं। प्रथम का कारण यदि ऐंतिहासिफ 
या वस्तुगत है, तो दूसरी का काल्पनिक या केवल विचार-मूलफ । 


उपर्युकतत सिद्धान्त की दृष्टि से यही कहना होगा कि सामान्य रूप से 
पूर्व-सिद्ध चार वर्णो से विक्ृृत या परिवर्तित होकर ये आजकल की अनेकानक 
जातियाँ नही बनी है, किन्तु इसके विपरीत शअ्रनेक अ्रन्य कारणों से स्वतन्ततया 
सिद्ध अनेक जातियों को ही पहले प्रार्यमापा के ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र 
इन चार शब्दों द्वारा, बहुत-कुछ इनके यौगिक शअ्र्थों में, चार विभागों में बाँटा 
गया । पीछे से ये शब्द रूढि-परक होकर भ्रयुक्त होने लगे । इसका काल 
वह ज्ञात होता है, जब कि पश्रार्य लोग पजाव से भागे बढ़कर मध्यदेश मे बस 
चुके घे। उसी काल में पहले यौगिक भौर पीछे से रहिन्‍मूलक वर्ण-व्यवस्था का 
प्रचार हुआ। रुडिमूलक वर्ण-व्यवस्था के स्थिर हो जाने पर यह माना जाने 
लगा कि सृष्टि के प्रारम से ही चारो वर्ण एक-दूसरे से पृथक्‌ हूं। उस समय 
फे पीछे जब प्राय पडितों ने दूसरी प्नार्य या झार्य होते हुए भी रूढ वर्ण-व्यवस्था 


३१४ | भारतीय संस्कृति फा विकांत 


को न माननेवाली जातियों को देखा, तब विवशतया उन्हें सकर के सिद्धात्त की 
कल्पना करनी पडी। तब भी आावों के प्रभाव और भारतवर्ष में विस्तार के 
बढने के साथ-साथ वे जातियाँ अपने को तत्तद्‌ वर्ण फे साथ सबद्ध करने का 
प्रयत्न करती रहीं। अनेक जातियों में अ्रपने-श्रेपने वर्ण के विपय में जो विवाद 
पाया जाता है, वह बहुत करके इसी प्रयत्त का लक्षण है| ऐसी जातियों में से 
अनेक, जिनका प्रभाव अधिक था, अपने पेशे आदि के अ्रनुसार भिन्न-भिन्न उच्च 
वर्गों की बन गयी । परतु अनेक ज़ातियों को शारत्रीय पडित अव तक सकरज 
या शूद्र ही कहते हूं । | 
इस प्रकार की अनेक अनाय॑ या अनायं-घहुल जातियाँ श्राजकल फे श्रत्यक 
वर्ण में मौजूद है । इसका प्रमाण, भनुप्य-जात्ति-विज्ञान की सहायता के बिना भी, 
प्राचीत पुस्तकों में पाया जाता है'। श्रष्टाध्यायों में एक सूत्र है--“क्रायों 
ब्राह्मण-फुमारयो.” (६।२।५४८) । इसके उदाहरण एश्रौर प्रत्युदाहरण हे-- 
आर्यत्राह्मण” और ओार्यक्षश्रिय/ । दोनों में कर्मधारय समास है । दोनों 
जगह आय॑” छाब्द मूलत विशिप्ट-जाति-परक (या 'रेशियल सेन्स' में) ही हो 
सकता है, क्योकि उस काल के साहित्य में आर्य शब्द, शूद्र' शब्द 
के मुकावले में प्रयुक्त होने से, यही अये रख सकता था ।* इन उदाहरणो से 
शर्यापत्ति से यही सिद्ध होता हैँ कि उस काल में भी अनेक जातियाँ ब्राह्मणों और 
क्षत्रियों भ्रादि में ऐसी रही होगी, जो वास्तव में पनाये' थीं । शतपथन-नब्राह्मण 
(१।१॥४।१४) में श्रसुर-ब्राह्मणों' के उल्लेख से भी यही सिद्ध होता है। 
इसी प्रकार श्रासाम के इतिहास में 'म्लेच्छ-भाह्मणों" का उल्लेख मिलता है। 
घर्मशास्त्र के ग्रथों में श्राद्ध में जो द्राबिडादि ब्राह्मणों के तिमत्रण का निषेघ पाया 
जाता है, उसके भी मूल में यही कारण प्रतीत होता है | 
>9७-0०-०-0-+०-9--०-००--०---०--०--०--५०---४---०--०----०-०७०००७०--०---०----०--०--०७०--०--०-5०-००-०५७००००-००९-००-९-० 
तु० “अ्रवरोष्प्याये, शूद्रेण? (गौतमंघमंसूत्र ६।११) पर हरदत्त की टीका 
“्य्ार्यस्प्रेवीणक ॥ हैं 
देखिए--“किलाताकुली इति हं।सुरक्षह्मावाससु ” (शतपथ-म्षा० ११४१४) 
देखिए--श6 $0०0०र्ग प्राण ० फऋडद्दजवापएब), शरण 7, ४४ 
पि, ऐए ए४50, पृष्ठ १९७, १४४: ।] 
तु० “हेमा मात्स्ये। भज्िशद्धू न्‌ ब्बरानस्थरान्‌ चीनव्रविश्कौद्धूणान्‌ 
फर्णाठकांस्तथाभीरानू फलिज्धांदच विवर्जयेत्‌ १॥ तन्नैेव सौरपुराणे । 
भ्ड्धभवज्भूकलिड्धांदव .द्राविडानू । प्रावन्त्पात्‌ मागर्घाइचेव क्ाह्मणांस्तु 
बिवर्जयेत्‌ (९” ( निर्णयसिन्ध्‌, श्राद्ध में निषिद्ध ब्राह्मणो का प्रकरण ) | 
यहाँ चीनी भौर बर्वर झ्रावि ब्राह्मणों का भी उल्लेख है । । 


ह 
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यदि यह ठीक है कि ध्राज-काल के रूढि-मूलक क्राह्मण झ्रादि वर्णो में भरनेक 
अनाय॑ जातियाँ भी सम्मिलित है, तव तो यही कहना होगा कि पृजाब का एक 
ब्राह्मण, ऐतिहासिक द्‌ प्टि से, पजाव के खतन्नी से जितना घनिप्ठ सर्वंव रखता है, 
उत्तना मदरास के भ्रनेक ब्राह्मणों से नहीं । यही बात दूसरे वर्णों के विपय में 
भी ठीक है । 


उपसंहार 


ऊपर के प्रतिपादन फे अनुसार जातियो फे साथ वर्ण-मेद का सबन्ध फेवल 
साकेतिक या रिवाज है। उसमें ऐतिहासिकता प्राय नहीं है। ऐसी दक्शा में 
प्राचार-विचार श्रौर रुचि फी समानता रहने पर विभिन्न जातियों में वैवाहिक 
सवन्ध, भिन्न-भिन्न ग़ोत्रों के समान ही, हो सकते हे । उसमें रूढि-मूलक वर्ण- 
व्यवस्था फे विचार को लाता श्रनावद्यक और सभ्रवैज्ञानिक भी हें; विशेपकर आजकल, 
जब कि शआ्राजी विका फे प्रकार में श्रीर वर्ण-सेद में कोई घन्िष्ठ सवन्ध नहीं रहा है । 


दूसरे, परम्परागत विचार-बारा के भ्रनुसार वर्ण-भेद फे साथ ऊँच-नीच की भावना 
का गहरा संवन्ध है, जाति-मेद के स्ताथ नहीं । रूढिमूलक वर्ण-मेद की भावना की उपेक्षा 
से, जातियाँ एक स्तर पर श्रा जाती हेँ। वे प्राचार-विचार श्रीर रुचि की 
समानता के भाधार पर झासानी से मिल भी सकती हूं । 
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डाक्डर मड्रलदेव शास्त्री द्वारा 
प्रणीत श्रथवा संपादित ग्रन्थों का परिचय" 
(हिन्दी भाषा में) 


(१) भापाविज्ञान (श्रयवा तुलनात्मक भाषाशास्त्र), चतुर्थ सस्करण 
(परिवर्धित पञचम सस्करण छप रहा है) | प्राप्तिस्थान--- 
इडियन प्रेस लिमिटेड, बनारस । भ्) 

(२) भारतीय श्षार्यधर्म की प्रगत्िशीलता (भारतीय सस्कृति के विकास 
का विवेचनात्मक भ्रव्ययन) । प्राप्तिस्थान--इंडियन प्रेस लिमि- 
ठंड, बनारस । ॥) 

(३) भिना (प्रेम भर प्रतिप्ठा का सघप) ('मिना फन वार्नहेल्‍म' 
नामक' जमंत नाटक का श्रनुवाद) | प्रकाशकअ--हिन्दुस्तानी 
एकेडेमी, इलाहाबाद । २।) 

(४) वेदों का वास्तविक स्वरूप, श्रथवा वेदों के महान्‌ श्रादर्श । प्राप्ति- 
स्थान--मेससे मोतीलाल बनारसीदास, बुकसेलसे, पोस्ट वावस 
त० ७५, बनारस । ।#) 

(५) रध्मिमाला (अथवा 'जीवन-सदेश-गीताञजलि') । मूल सस्क्ृत 
प्य वया हिन्दी भश्रनुवाद । उत्तर-प्रदेश सरकार द्वारा पुरस्कृत । 
प्रकाशक-- हिन्दी साहित्य सम्मेलन, इलाहाबाद । ३॥॥।) 


(ससस्‍्क्ृत भाषा सें) 


(६) ऋग्वेदप्रातिशाख्यमू, उबटाचार्यक्रतभाष्येण सहितम्‌ । प्राप्ति- 


स्थानम्‌--इडियन प्रेस लिमिट्ड, बनारस । ८॥॥) 
(७) प्रवन्धप्रकाश ( सस्क्ृतनिवन्धसग्रहात्मक ) प्रथमों भाग , नवम 
सस्करणम_। प्राप्तिस्थानम्‌ू--इडियन प्रेस लिमिटेड, बनारस । ३) 


(८) प्रवन्धप्रकाश , द्वितीयों भाग [दीक्षान्तादिभाषणाना सग्रहात्मक 
'सुविचारमाधुकर्या' तथा ऐतरेयब्राह्मणपर्यालोचनेन' सहितइच) । 
प्राप्तिस्थानम्‌ू--इडियन प्रेस लिमिटेड, बनारस । १) 
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१, गवर्नमेंट संस्कृत कालेज, वनारस, के प्रिसिपल के रूप में प्रकृत लेखक 
द्वारा सपादित सरस्वती भवन ग्रन्थमाला' की पुस्तकों का उल्लेख इस 
सूची में नही है । 


ः 


(६) 

(१०) 
(११) 
(१२) 
(१२३) 
(१४) 


न्यायसिद्धान्तमाला (हो भागो) । प्रकाशक --गवने मेण्ट प्रेस, 
इलाहाबाद । 

उपेद्रविज्ञानसूसम (वेदान्त ) । प्रकाशक --गवनंमेण्ट प्रेस, 
इलवाह्ाद । 

उपनिदानसूत्रमू [सामवेदीयम्‌ ) । प्रकाशक'--गवर्नमेण्ट प्रेस, 
इलाहाबाद । 

प्राइवलायनश्रौतसूत्रम्‌ ( सिद्धान्तिभाप्यसहितम्‌ ) प्रथमो भागः । 
प्रकाशक --गवनं मेण्ट प्रेस, इलाहाबाद । 

थ्रार्य विद्यासुधाकर । प्रकाशक ---श्रीमोतीलाल बनारसीदास, वुक- 
सेलसे, चौक, बनारस । 

भारतीयस विधानस्य ( उत्तराध॑स्य ) सस्क्ृतानुबाद । प्रका- 
शक'--गवनेमेंट श्राफ इंडिया, देहली । 


(१५) ऐतरेयारण्यकपर्यालोचनसम्‌ ( अश्रथवा 'एतरेयारण्यक आ्राचार- 


(१७) 


विचारा. ) । प्राप्तिस्थानमू--श्री मौतीलाल वनारसीदास, 
बुकसेलमं, पोस्ट वाक्स न० ७५, बनारस । 

(इंगलिश भाषा में) 
ऋणग्वेदप्रातिशास्यम ( शिहानी पफाड्राणा, एप) 
7२०९७, #एएथातांटटड, ८०, ) . 
प्रदाशक--श्री मोतीलाल वनाश्सीदास, वुकसेलर्स, पोस्ट बाक्स 
नं० ७४५, वनारस । 
ऋग्वेदप्रातिशास्यम्‌ (्‌ छावधंट्दों. ग्राप्०॑टाणा, ८५६ वत 


छिगवाड ६ छिव्वा?वप, /एएशाचींएए85, ९0८ )- या पोठ उ4ट85 
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१) 


॥)॥ 
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२० ) 


(६) 

(१०) 
(११) 
(१२) 
(१३) 
(१४) 


न्यायसिद्धान्तमाला (द्वौ भागो)। प्रकाशक --नवर्न मेण्ट प्रेस, 
इलाहाबाद । 

उपेन्द्रविज्ञानसूत्रम (वेदान्त ) । प्रकाथक'-नावनंमेण्ट प्रेस, 
इलवाह्ाद । 

उपनिदानसूचम (सामवेदीयम्‌) । प्रकाशक'--गवर्नमेण्ट प्रेस, 
इलाहाबाद । 

प्राववलायनश्रौतसूत्रम्‌ ( सिद्धान्तिभाप्यसहितम्‌ ) प्रथमों भाग. । 
प्रवाशक .---गवन मेण्ट प्रेस, इलाहाबाद । 

श्रार्य विद्यासुधाकर. । प्रकाशक ---भ्रीमोतीलाल वनारसीदास, बुवा- 
सेलर्स, चौक, वनारस । 

भारतीयस विधानस्य ( उत्तराधं॑स्य ) मसस्क्ृतानुवाद । प्रका- 
शक.--गवर्न मेंट श्राफ इडिया, देहली । 


(१५) एऐतरेयारण्यकर्पर्यालोचनम्‌ ( अथवा 'एतरेयारण्यक भ्राचार- 


(१७) 


विचारा.) । प्राप्तिस्थानमू--भश्री मोतीलाल वनारसीदास, 
वुकसेलसं, पोस्ट वाक्स न० ७५, वनाश्स । 

(इंगलिश भाषा में) 
ऋग्वेदप्रातिशार्यम_ ( शाही प्रपछ्ाओंब्राव0), एपा्ओों 
3०९०5, /पृएुणातांटट8, ८९०, ). 
प्रकाशक---श्री मोतीलाल वनारसीदास, वुकसेलर्स, पोस्ट वावस 
नं० ७५, वनारस । 
ऋग्वेदप्रातिभार्यम्‌ (_ (फ्ाल्ये वराधठवालाणा, 6 वत॥ 
छगाजशण( 9205. /फएएशथातवाटटड, ९६८ )- वा धीरे 285 
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